पत्ता जिन्च्लाता 
|| भागमंका। <ह | 
(5 





इस श्री प्रवचनप्तार परमागमको श्री वर्मान भगवानके 
समान प्रमाणीक दिगम्बर जेन पद्मवलीके अनुमार विक्रम संवत 
४९ में प्रसिद श्री कुंदकुंद्ा चायेनी मद्दारानने प्राुत गाया- 
ओमें रचकर नो धार्मिक तथा अध्यात्मीक रस भर दिया है उसका 
स्तवन बाणीसे दोना अशक्य है। 


के 

इसकी एक, संस्छतवृत्ति दशम गताव्दीमें प्रत्तिद श्री 
अग्दतचन्द्र आचायेने की है। उसीके पीछे प्राय. उप्ती समयमें 
दूसरी संस्छतवृत्ति परम अनुभवी श्री जयसेनाचार्य जीने रची 
है। प्रथम वृत्तिका कुछेऊ अेश लेकर हिन्दी भाषादीका श्रीयुतत 
आगरा निवाप्ती विद्वान्‌ पंडित हेमरानमीने की है। यद्यपि संस्टत 
चृत्तिके शब्देकि अनुप्तार भाषादीका लिखनेका प्रयाप्त जहांतक 
विठित है अभीतक किप्ती मेन विह्यानने नहीं ,किया है। 


दूसरी संस्ट्तवृत्तिही भाषादीफा अभीतऊ क्िप्ती विद्वान 
हारा देखनेमें नहीं आई । श्री जयसेनाचायेरुत वृज्षि सरल, 
विस्तारयुक्त तथा विशेष अध्यात्मिक है. इम लिये हमने अपनी 
शक्ति न होनेपर भी केवल घर्ममावनाके हेतु हिन्दी मापा लिख- 
चेका उद्यम किया है। 


«कै 


इस ग्रेयके तीन अधिकार दें मिनमें ज्ञानतत्वदीपिका 
प्रथम अधिकार प्रकाशित हो चुका दे । यंद ज्ञेपतत्वदीपिका 
दूसरा अधिकार है । तीछरो चींरित्रेतेत्वदीपिका भी लिखा 
जाजुका है । केवल मुद्रण होना शेष है। इस अधिकारको बि० 
संवत १९,८ "की वषीतमें पानीपत मिला करनारुमें ठहरकर पूर्ण 
किया था। 


श्ज् 


इसको प्रकटकराकर जैनमित्रके ग्राहकोंको उपद्ारमें देनेका 
उत्साह श्रीयुत इच्छाराम फम्पनीवाले लाला बद्रीदासजीके 
सुपुत्र ला लिरेजीलालजीने दिखाया है | इसलिये उनकी 
शाख््रमक्ति सरादनीय है । गयके पाठकोंको उचित है कि इसे 
रुसि व विचारके साथ पढ़ें, सुनावें तथा इसका मनन कर और 
यदि कहीं कोई मूल.अज्ञान तथा प्रमादसे हो गई हो तो सज्नन 
पत्र व्यवद्वार करके हमें सूचित फेरे हम उनके अत्यन्त आमारी 
होंगे। है 
या रद, बंदापाड़ी.)... क्षेत्र पड़ी उपतिषा विवाधु- 


साध खुशी 3 | ब्रह्मयारी सीतरप्रसाद | 
ता० १३-१०२५ मैगठ्यार 
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श्रीमार्‌ लाय विरंजीराल जन रहम, पानीपत । 
६ सुषुत् छाला वढ़ोदासनों रस ) 


१३.3)# ए:९७, 5प्रात 


साक्षप्त परचय 
छाछा चिसंजीछालजी बेंकर पानोएल 

पानीपत-यह युधिछ्टिरादि पांचों पाडवोंमेंसे: 
तम पांडबका बसाया हुआ एक अति प्राचीन ऐतिहासिकन्मसि 
स्थान है | यह पंजाब प्रान्तमें देहलीसे ९५ मील उत्तरकी दिशामें 
ई० भाई० आर० रेलवेकी लाइनपर स्थित है । पानीपतसे कुछ 
दूरपर कुरुक्षेत्रके मेदानमें कीरव ओर परांडचोंका महाभारत युद्ध 
हुआ था ओर इसी मेदानमें विक्रम संवत १६०० से अबतक 
दो तीन वादशाहोंके इतिहास प्रसिर युद्ध हो जुके हैं | 

व्तमानमें इस नगरकी जनसंख्या अनुमान तीसहनार 
(३००००) के है| निमप्तमें तीन हिस्से मुपतलमान और एक 
हिस्सेमें जेन तथा हिन्दू हैं ) 

यदवांपर अनुमान ३०० घर अग्रवार नैनियेकि हैं और चार 
श्री मिनमंदिर हैं। इनमें बड़े मेदिरकी त्रिसिडिंग अति विशाल है। 
वृद्ध, जनोंसे यह जनभ्नति चली आरही है कि पूर्व समयमें यहां 
पर २२ वाई मंदिर तथा चेत्यालय थे, पृर्वभनोंने उनकाहायस देख- 
कर सब जीण मंदिरोंकी प्रतिमार्ये उठवाकर बड़े मंद्रिनीमें विशानमान 
करवा दीं | यह बड़ा मंदिर वर्तेमान समयमें विश्ञाक दुगेके प्मान 
बना हुआ है दूपघरे बाजारवाले मंदिरमें सुनहरी तथा मीनाका- 
रीका काम भी दद्नीय है। उसमें अनुयोगोंके अनुसार क्षेत्रोंके 
नवशे तथा पौराणिक भावोंके चित्र वड़ी मनोहरतासे चित्रित 
किये गये हैं | यहाके पीतलके वतेन और ऊनी कम्बल प्रसिद्ध 
हें जो यहांसे बहुत दूर देशान्तरोको जाते हैं | यहांके मेनी भाई 


१२० 

मच्यम स्थितिके व्यवहार कुशछ, उद्योगी, घर्मोत्मा तथा विद्याप्रेमी 
हू । बहाँकी जेब समानके सामामिक संगमके प्रेम और उत्साइसे 
१६००) रुपये माहवारी ख्ेसे चलमेवाली मैन द्वाईस्कूछ और 
श्रीमान्‌ बरह्मचारी श्ीतत्प्रशादनीके करकमलोंसे स्थापित सेस्कुत 
धर्म विद्यालय नामकी संस्थायें बराबर काम कर रही हैं। 

< मेदिरोंका प्रबंध भी अत्युत्तम है। गठ वर्षेके चौमासेकी उप 
स्थतिमें उक्त ब्रह्मचारीमीकी ही प्रेरणासे पानीपतके खिरनी- 
सरायके घुहल्ठेमें पंचायतकी तरफसे एक चेत्याठय बन रहा है। 
गत साक यहांकी मैन समानने करनाऊ जिलेके आमवासी जैनियोंका 


जज्ञानरूप अंधकार हटानेके लिये उपदेशकों द्वारा जैन धर्मका 
प्रचार भी कराया था। 


, इसी नगरमें अग्रवाल वेशके प्विंहल गोत्र्में लाछा इच्छाराम- 
, जीके घर लाढा कुसुमरीदासनी उत्पन्न हुए जिनके पुत्नरत्म छाछा 
बद्रीदासनी हुए इन्होंने अपने पुण्योदय तथा उद्योगभलसे वर्तमान 
गवर्नेमेन्टसे-पेशावर, नौसेरा, रिप्तालपुर, राबठ॒पिंड़ी, स्थालकोट, 
लाहौर, फीरोजपुर, भारंघर, अम्बाडा, मेरठ, मथुरा, लखनऊ, 
कानपुर, फेनाबाद, इछाह्यबाद, दानापुर, कलकत्ता, मऊ छावनी, 
नसीराबाद और नीमच शहरके सेनाविभागकी कोपाध्यक्षता 
प्राप्त की मिससे बहुत कुछ द्रव्य और यशक्रा उपामन किया। 
आप धमीत्मा और दानशील मी ये। आपने विक्रम सं० १९६९में 
विरादरीके अनुमान साड्रेछेसो ६६० आदमियोंको साथ लेकरके 
तोपशषेत्र श्री गिरचारणीका संघ चलाया था और उस्तके कुछ 
एड संबत १०६६ में तीथक्षेत्र थी हस्तिनापुरनीका भी 


११ 


संघ चलाया था | उनकी स््री ओऔमती श्री सुन्रीबाहईसे शुभ मिती 
आश्िन शुक्धा २ विक्रम संवत १९४८ ईस्वीको रुघु पुत्र छाछा 
चिरंजीलालमीका शुभ जन्म हुआ । चिरंजीराछनीके इस समय 
छोटी ख्रीसे उत्पन्न १: एक पुत्री और ६ पुत्ररत्न विद्यमान हैं | 

ऊपर वर्णन किये गये बामारवाले मेद्रिकी विम्बप्रतिठा 
संवत १९६५ में हुईं थी। उस समय लाला बद्रीदासनीकी तरफसे 
प्रतिष्ठामें आये हुए अनुमान वीप्हनार भाइयोंका ज्योनारादिकसे 
पांच दिनितक बराबर मेनधम्मके प्रभावनाथ सत्कार किया गया था। 
आपने बामारके मेदिरमें सुनहरी तथा चित्रकारीका काम करानेके 
लिये अच्छी सहायता की थी । 

वर्तमानमें चलती हुई “ जैन हाइस्कूल ” और संस्छत 
धर्मविभाग नामकी संस्था्भोर्में भी आप मासिकरूपमें अच्छी सहांयता 
देखे हैं व आपने स्कूलमें एक कमरा भी अपनी तरफसे बनवा 
दिया है। और यथाव्तर घामिक तथा पंचायती कामोंमें द्वव्यादिककी 
सहायता देनेमें भी कमी नहीं करते हें। आप पानीपतके खिरनी- 
सैरायके मुहछेमें रहते हैं। वह शहरसे अनुमान एक मील दूर है ! 

उप्त मुहल्लेमें जेनियोंके दश या बारह घर दें । वे शहरमें 
दर्शन करनेसे वंचित रहते थे | इसलिए गत साल चौमासेकी 
स्थितिमें श्रीमाव्‌ बह्मचारी शीतव्मप्तादजीने प्रेरणा करके वहांपर 
चेत्याल्य बनानेकी आवश्यकृता दिखाई थी | उस समय जापुने 
सपना अप्तीम ध्मप्रेम प्रदर्शित कर चेत्याठलय बननेके लिये 

» २१० ०) रुपयेफ़ी रकम चिंट्रेमें लिख दी थी अत वेद चेह्याटय 

बन रहा है | न 


१२ 


सन्‌ १९२१में नो संघ श्री जैनबद्री मूल्यद्वीजीका आज 
छुकमर्चन्द जगांधरमल दिल्लीवाढोंने चलाया था उनके साथ आप 
भी दरशनके लिये सकुट॒म्ब गये थे । उस मेकेपर श्री मैनबद्रीनीमें 
स्थयात्रा हुईं थी उसमें आप ९००) नौसो रुपे देकर श्री मिनेन्द्र 
भगवानकी खबासीमें बेंठे थे । 
आप जानकर नेशनल बैंक आफ इन्डिया कानपूर तथा 
इम्पीरियछ बैंक आफ इंडिया स्थाश्कोट्के मड़े खनानची हैं । 
पंजाब गवरमेन्दने आपको स्यालकोट निलेमें नोटेरी पब्लिक भी 
बनाया हुवा है | ॒ 
गत वर्ष अ० शीतट्यसादुजीफे यहां ( पानीपत ) चौमासा 
परनेकी खुशीमें/आपने तमाम बिरादरीको अपनी तरफसे प्रीति- 
, भोज भी दिया था। 
इस साल यहां चेत्नफे वार्षिक रथोत्सवफे समयपर पेजाव 
प्रांतिक समाका अधिवेशन हुआ था । उस समय ओमान्‌ बहा- 
चारीनीकी प्रेरणसे छाछा चिरेनीझलनीने प्रवचनसतारकी ज्षेय- 
तत्वप्रदौषिकाकी हिन्दी टीकाके प्रकाशनाय तथा वह “ मेनमित्र! के 
आहकोंको उपद्वाराथ देनेके लिये मबशत ९००)'ह० देनेकी 
स्वीकारता दे दी थी । उन्ही घम्मौत्मा मद्दोदयकी सद्दायतासे यह 
अन्य आप पाठक मद्दानुमावेंकि डष्टिगोचर. होरहा दे | झुममिति। 
बिनीत लेखक- 
फुलजारीलाल जैन टेंड शात्री 
जैन दवाई स्कूल, 
पानीपत 
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५2; पफू[से 
श्री छुंदककुदस्वा मी विरचित-- 


| प्र्व ष् खा 2 2 च्ु [ 
7! भॉवचनसारदाका 
द्वितीय खण्ड अयबा' 
क्लेपतत्स्ादीफिकए 


दोद्मन्प्रथम मम्मी थ्री आवि द््को, अन्त नाम महावार | 
तोधफकर चीपीस ये, बतमान झुगबोर॥ १॥ 
प्रगटायों लिंग धर्मों, सम्यक्‌ झुछदातार । 
“ भविज्ञन पाय सुम्रार्गफों, तिरे भवोदध्ि सार | २॥ 
तितकी बाणों शसभरो, थ्यतम अझुभवकार | 
चम्दों। मर चचाझायसे, पाऊ शान उदार ॥9॥ 
धपमसेनफ्ों आदि दे, गौतम ग्रणथघर सार । 

भद्गवाहु घ्ुवकेयली, फुंदकुंद गुणघार॥ ४॥ 

उम्ास्वामि महारावबर, भठ्ध समन्‍्त महाय 
पूज्यपाद इत्यादि गुर, बंदूं उपले छाल॥५॥७ 
सिद्ध परम सुपके धनी, सज्य छतारथ सर | 
परमातम पावन परम, धंदूँ तम हो दूर॥६॥ 
ओओोमंधरकी आदि छे, घीस विरेष खुनाथ । 
शाऊत प्रगशादत धरम, नम जोड हुग हाथ ॥ ७ 
पॉट्मण क्वारण भावणा, दृेशछक्लषण चर धूम ॥ 
रलनव हिंसा. रहित, ममहुं धभ हर कम ॥ ८॥। 





जंप्रारंभ-वश्याप बरी ८ सं० १६८० ता० <-४-६९२३ स्वर होते ह ते। 


को ८ नकल ] श्रीप्रबचनसाय्टीका । 


व] मक्‍क्िविजलदजिओएएइा 
अ'गे इस हितीय अधिकारकी सूची छिखते हैं- 


हसके आगे “ कृत्ता स्बेयेदे ”? इत्यादि गाथा सूत्रसे जो 

युवेमें सलेपसे सम्बन्दगनका व्याख्यान किया था उसीनो यहा 
दिपयमृत पढाशके व्यास्यानके द्वारा एकसो तेरह गाथाओमें 
विम्तारसे ज्याव्यान करते है॥ अथवा दूपरी पातनिका यह है कि 
चूबमें जिस ज्ञानरा व्याख्यान किया था उस्ती ज्ञानके ढारा जानने- 
ओम्य पदा्ीयों अय कहते है| यहा इन एफ्सौ तेरद गाथार्मोके 
मध्यम पे ही “तम्दा तरस णमाइ” इस गाथारे आदि लेकर 
पाठके क्रमसे ३० पेतीस गाथाओं तक सामान्य लेय पदार्थया 
व्यास्यान है. | उसके पीछे / दुत्य जीवमजीव ” उत्त्यादि १९ 
उमगनीस गायाओं तक विशेष ज्षेय पद्धामेसा व्याप्यान है | उछ्के 
पीछे / म्प्देसेदि श्म्णो लोगो ” इत्यादि आठ गाथाओं तक 
सामान्य भेदरी भायना है फिर “अत्पिसणिच्छिएएत हि इत्यादि 
«१ इबयायन गाणओंठऊ विशेष भेदकी भावना है। इस तरह 
इस दूसरे अधिकारम समुदाय पातनिता है । अन॒ यहा सामान्‍्य्‌ 
ज्ेयके व्यार्यानमें पटले ही नमस्तार गाथा टै फिर द्रव्य गुण प्योयरी 
व्याग्यान गाथा है। तीसरी स्वप्तमव परसमयतों कदनेयारी गाधादे। 
चीथी उव्यरी सत्ता झादि तीन लक्षणरों सूचना उरनेबारी गाथाहै 
इस दरद पीठिया वामके पहले स्‍्थल्मे स्वतपरूपमे गाधाए चार है। 
उसके पीछे ' सब्दयो _ सदाये ” इत्यादि चार गायाओं तक 
सत्ताके स्कुपते व्याम्यानकी सुख्यता हे । फिर “ णभवों भेग 

दिदीणो इत्यादि तीन गायाओतऊ उत्पाद व्यय ओव्य रक्षणके 
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कधनकी मुख्यता है फिर “ पाइव्मबदि य अण्णों ” इत्यादि दो 
गाथाओंसे द्वव्यकी पर्यायके निरूपणफरी मुख्यता है। फिर “ण 
इवदि जदि सदृव्यं” इत्यादि चार माथाओंसे सत्ता और द्वव्यका 
अमेद है इस सम्बन्धमें युक्तिको कहते हैं। फिर “नो खटु दव्ब- 
सद्ाओ” इत्यादि प्तत्ता और द्व्यमें गुण गरुणी सम्बन्ध हे ऐसा 
कहते हुए पहली गाथा, द्व्यके साथ गुण और पर्यायोंका अमेद 
है इस मुख्यतासे “णत्यि गुणोत्ति य कोई” इत्यादि दूसरी ऐसी 
दो स्वतंत्र गाथाएं हैं | फिर द्वव्यक्रा दृब्याथिक_नयसे सतका 
उत्पाद होता है तथा पर्यायार्थिक नयसे अप्ततका उत्पाद होता है 
इत्यादि कथन करते हुए ” एवं विद” इत्यादि गाथाएं चार हैं । 
फिर “अत्वथित्ति य” इत्यादि एक सूत़से सप्तभंगीका व्याख्यान है। 
इस तरह प्रमुदायसे चौबीस गाथाओंसे और जाट स्थलों द्रव्यका 
पनिणय करते हैं | 
आगे सम्यक्तवको कहते हें:--- 

गाया--- 
*«» तम्हा तस्ख णमाई, किच्चा णिनल्वंपि त॑ं मणो होल ॥ 

चोच्छामि संगदादो, परमद्रचिगिच्छयाधिगवर ॥ १५॥ 


रस्छत छाय[-- 
तस्मातस्य नमस्थां, झृत्वा नित्यमत्रि तन्मना भूला । 
वक्ष्यामि संग्रशात्‌ परमारयबिनिश्चयाधिगर्म ॥ १ ॥ 


सामन्याथः-इस्छिये उस साउको नमस्कार करके तथा 
नित्य ही उनमें मन छगाकर संक्षेपल्ते परमाथक्नों निश्चय करानेवाले 
सम्यक्त मावक्तो अथवा सम्यक्तके विउ्यभूत पदार्थों कहेगा। 


४] ७ अम्बचनपाईंए नल: ] अ्रोप्रवचनसारटीका । 


कर उरअकक आर 
अन्बय सहित विशेषाय “क्योकि सम्यग्दशनके विना साधु नहीं 
होता है (१म्हा) इस कारणसे (तस्स) उस सम्यक्त सहित सम्य- 
ग्वारित्रेसे सुक्त पुर्वमें के हुए साधुकों ( णमाड किद्चा ) नमस्कार 
करके (णिचपि त मणो होल) तथा नित्य ही उन साथुओोमे मनको 
चारण करके (परमट्टविणिच्ठयाधिगम ) परमार जो एक शुद्ध बुद्ध 
एक स्वभाव रूप परमात्मा उप्तको विशेष करके सशय आदिसे 
रहित निश्चय करानेवाले सम्यक्तरो अर्थीत निस सम्पक्तसे जका 
आदि आठ दोप रहित वास्‍्तवमे जो अप्का ज्ञान होता है उस 
सम्यक्ततों अथवा अनेक धर्मरूस पदार्थ समूहका अधिगम निप्तसे 
होता है ऐसे क्थनरो (संगटादो) सम्षेपसे (वोच्छामि) फहगा | 
जाया यहापर श्री इुदऊुदाचाय देव पहले जञानतत्त्व 
जधिक खो फ्टकर अय जेयत्ख अधिवारके कहनेकी प्रतिज्ञा 
करते है। सम्यर ठशन यथाथे पदार्थेके ज्ञान तथा थूड्ानसे होता 
हे इस लिये सम्यक्तके विषयभृत पढार्थाका कथन इस अधिकररमें 
कया मायगा | क्योंकि जनतक न्‍्वपर पढ़ा भेद ज्ञान नहीं 
होता दै तबतऊ सम्यग्दशनका छाभ नहीं हो सक्ता। प्रम्यक्तकी * 
जआतिया रानमाग आधिगम टे। शास्त्र व गुस्फे उपदेश हारा 
गदार्थोका जय ग्रहण दोकर उनरा मनन किया जाता है तयदेशना- 
हडिय होती है । दसी टी लब्धिके द्वारा क्ौंकी स्थिति घटती 
है। और प्रायोग्य रव्यि होरर सम्बक्तके लिये साक्षात्‌ कारणरूप 
परिणामोओे प्रगठ क्र्नेवाटी फरणरव्धि होती है। जय छोमे 
सत्ताके ऱनेयारे ऊबेकि खवमाउा निश्रय क्या जाता है तन 
सर्वे ठव्य मितर भागने रगते ह और तय ही अपनाझुझात्मा भी 
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अपनेफी मिन्न झलऊता है। इस सम्यक्तके विषयमूत पदार्थमालि- 
काको कहते हुए आचार्यने उन साधुओंफो द्रव्यभावसे नमन करके 
निन्द्रोने सम्यक्त सहित चारित्रका यथा पालन किया है उन 
साधुओं ढारा प्राप्त धर्मोपदेशछों चित्तमें घारण किया है | आचार्य 
उस्ती उपदेशमें तन्‍्गई द्वोकर संश्षेपसे जीवादि पदार्थोफ्रा व्याख्यान 
करते हैं | हम पाठकोंक्रो भी योग्य है कि हम अपने उपयोगफो सब 
तरफसे सीचकर इसी व्याख्यानके विचारमें तन्‍्मय करें तब हमको 
भी यथार्थ बोध होगा और हमारे भीतर भी वही भाव झलकेगा 
जो श्री कुंद्ऊुद महारानके अंतरंगमे टन सूत्रोके व्याख्यानकालमें 
था। विना एकाग्र भाष़े ज्ञानक़ा विज्राश्य नहीं होता है॥ १ ॥) 

उत्थानिका-झआगे पदार्थके द्त्य गुण पर्याय स्वरूपकी कहते हैं:- 
अत्यों स्ध दृ्बमभो, दृष्बाणि गुणप्पयाणि भणिदाणि। 
तेहिं पुणो पञ्ञाया, पम्जयमृढा हि. परसमया ॥२॥ 
अर्थ: फद्ध द्वव्यमयो द्वव्याणि गुणाध्मकानि भणितानि। 
तैस्तु पुनः पर्याया: पर्ययमूद्धा दि परसमया; ॥२॥ 
सामान्पाथे-निश्यसे पदाये द्रव्य स्वरूप है। द्रव्य गुण स्व- 
रूप के गए हैं| उन द्वव्य व गुणोके द्वी परिणमनसे पर्यायें होती 
हैं ।जो पर्यायोमें मोदी हें वे ही निश्चयसे परसमय रूप अर्थात्‌ 
मिथ्यादष्टि हैं | 
अन्बय सहित विशेषाथ-(खल्) निश्रयसे (अत्थों) ज्ञानका 
विपयमूत पदार्थ ( दव्यमओ ) दब्यगई होता हे। क्योकि वह 
पदार्थ तियक सामान्य तथा ऊद्धेता सामान्यमई द्वव्यसे निप्पल 
दोता हे. अर्थात्‌ उप्तमें तियेकू सामान्य और ऊद्दता सामान्य 
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रूप द्वव्यका रक्षण पाया जाता है | इन दो प्रकारके सामान्यका 
खडद्प ऐसा है। एक ही समयमे नाना व्यक्तियोंमे पाया जानेवाठा 
जो अस्वय उसको तिर्यक्‌ सामान्य कहते है | यहा यह दष्टात है 
कि जैसे नाना प्रकार सिद्द जीवोमे यह सिद्द है, यह सिर है ऐसा 
जोड़ रूप एक तरहके स्वभावको रखनेवारा सिदकी जातिका विश्वास 
2-.इस एक जातिपनेकी तिश्रक सामान्य कहत्ते है. तथा मित्र २ 
समयोगे एक ही व्यक्ति एक तरहका जान होना सो उ््येत्ता 
सामान्य कहा जाता है| यहा यह छप्टात है कि जेसे जो बोई 
केवरुज्ञानकी उत्पत्तिके समय मुक्तात्मा दे दूसरे तीसरे आदि सम- 
योगे भी वही है ऐसी प्रतीति होना सो ऊर्बंता सामान्य है | 
आअधवा दोनो सामान्यके दो दूसरे टात है-जेसे नाना गौके शरी 
शोमें यह गो है, यह गो है' ऐसी गो मातिरी प्रतीति दोना सो 
तियेग्सामान्य हे | तथा जो कोई पुरुष बालकुमारादि अवस्थाओमें 
था सो ही यह देवदत्त हे ऐसा विश्वास प्तो उध्यता सामान्य है। 

(दव्बाणि) द्रव्य सत्र (गुणप्पगाणि) गुणमई (भणिदाणि) कहे 
गए है | जो द्वव्यके साथ अन्वयरूप रहें अर्थात्‌ उसे साथ साथ 
बे वे गुण होते हे-ऐसा ग्रुणक्रा रक्षण है | जेसे सिद्ध जीव 
ड््व्य हरे सो अनन्तज्ञाव सु आहि विशेष गुपोसे तथा अगुर 
रुक आदि सामान्य मु्णोंसे अमिन हे-अर्थात्‌ ये सामान्य विशेष 
गुण प्विद् आत्माके साथ सदा पाए जाने ह सेसे ही से ध॑व्य 

अपने२ सामान्य विशेष गुणेंसि अभिन्न है इसलिये सर ट्रैव्य 

गुणरूप होते है 

(गो ) तथा ( तेटिं पाया ) उन्हीं पृषमे कहे हुए उक्षण 
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स्वरूप द्वव्य व गुणोसे पर्याय होती है । जो एक दूसरेसे मिन्न 
अथवा क्रमकममे हों उनरों पर्बाय कहते है यह पर्यावक्रा क्षण 
हे | जैसे एफ सिर मगयनरूपी उप्यमे अतिम शरीरसे छुछ कम 
आऊारमयी गति मार्गणासे विलक्षण सिछगति रूप पर्याय है तथा 
अगुरुलयु ग्रुणमें पत्मुणी वृद्धि तथा धानिरूप साधारण स्वामाविक 
गुण पर्याय है तसे से द्व्योमे स्वाभाविक हव्य पर्यायें, स्पजातीय 
विभाय ठ्रव्य पयोयें तेसे ही लाभातिक और वेभाविक गुण पर्याय 
होती है। “ जेध्च अत्यिप्तदाओं ” इत्यादि गावामे तथा “ भाव 
णीयादीया ?! इत्यादि गायामें श्री पचाम्तिकायफे भीतर पहले 
कथन जिया गया है सो घहासे यथाप्तमव जान छेना थोग्य है । 
€ पतञ्ञय मृढा ) जो इस प्रज्गार उब्य गुण पर्यायके ज्ानसे मूढ हे 
अथवा में नारही आदि पर्यायरूप नहीं ह टस भेदविज्ञानमे न 
समझऊर अज्ानी है ये (हि) वास्‍्तवम ( परप्तमया ) परात्मबादी 
मिथ्यादट्टी है । इसलिये यद्दी मिनेन्द्र परमे वर॒प्री करी हुईं समीची- 
न द्रत्यगुण पर्यायरी व्यास्या कल्याणरारी है यह अभिम्राय है॥२॥ 
5 शावाय ज्ञानके विपयभूत पढार्थ होते है। पदार्थ निश्च- 
बसे व्रव्यकूप होते हे । हव्बमें सामान्यप्ता होता है | कालकी 
अपेक्षा हरएक मित्र समयमें भी यह बढ़ी हे ऐसी प्रतीतिको 
कराता है इतज़े ऊर्ब्यता सामान्य कहते है। यटी द्रव्यका म्वमाव 
द्रग्यडी नित्यताझा बतानेवाठ हे | तथा जो दव्य अनेक हे जेसे 
जीव, पुड़ल जीर काराणु उनमें टरएक समयमे सबको एक जाति 
रूपसे प्रतीति करानेवाला तियक सामान्य है। मितने जीव हे उन 
सबरो हम जातिकी अपेक्षा एक समझेंगे क्योड़ि जीवपना उन 
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मत्रोंमिं हरएफ समयमे पाया जाता है | जो द्रव्य भगतमे एक एक 
ही है मेसे धर्म, जवर्म और आकाश इनमें ऊर्यता सामान्यपना 
तो सहजमे समझमें आता है क्योकि खामाविऊ परिणमन हरसमय 
होते हुए भी धर्म, अथर्म या जाकाशा वोध बना रहता है। 
तिगर्‌ सामान्ययना सिद्ध करनेंके लिये यदि हम इनके प्रदेशोकी 
कल्पना करके विचार करें और एक एफ प्रदेशरों एक एक व्यक्ति 
मान छे तो एक ही समयमे सब प्रदेशोने यह घरमे, अधर्म या 
आम्ाम्म ही है ऐसी प्रतीति हो जायमी क्योकि मितने मुण एक 
अदेशमे है उतने ही पते प्रदेशोंमे है । 

हब्य शुणगर ढोते है इसका थार गह है ड्रि हृब्य एक 
ग्रदेशी या बहु प्रदेशी जितने बड़े जासाशके ग्रदेशोंड़ी अपेक्षासे 
दोते है उतना बडा उनका आगार होता है । निस बस्तुड्ी पत्ता 
इस जगतमें मादी जायगी उस वम्तुका कोई व कोई आकार 
अवश्य होगा। मितने आमशमें जो वस्तु पाई जाती दे उतना 
दी उस वछ्ुस़् आर है | एक परमाणु छुटी हुईं अपस्थामें बहु प्रदेशी 
होनेरी शक्तिको रखते हुए भी तथा एक काराशु सदा ही एक * 
पदेशी रहनेरे पारणसे एक प्ररेशी द्रव्य है जय कि हरण्क जीव 
हरएफ पृदलका स्पध, पर्मद्वव्य, अप्रमे ठव्य तथा आउाश् द्रव्य 
बह प्रदेशी है। जितना बडा जो द्रव्य है उत्तनेमें उप्त द्रव्यफे 
सर्वेमामान्य जऔर विश्रेष गुण व्यापक होते हें। जहा ण्क शुण 
दे वहीं सूबे गुण हैं। जेसे एक जीय अस्तग्यात प्रदेशी हे उसके 
दस प्रदेश हरएक सामान्य और विश्येप गुण व्यापक हे इसी 
टिये द्ब्यको गुगोज्ञ जसेद पिंड या समुदाय कहते हैं | अम्तित्व, 


, द्वितीय खंड ॥ [९ 





चस्तुत्व, द्वव्यत्व, अमुरुल्युत्व, भदेशत्व तथा प्रमेयत्व ये सामान्य 
गुण हैं जो सर्व द्वव्योंमें साधारणतासे पाए जाते हैं| विशेष गुण वे 
हैं जो हरएक द्॒न्यमें मिन्नर होते हैं | जीबके विशेष गुण पुद्ढठमें 
नहीं, पुद्छके विशेष गुण जीवमें नहीं | जीवकै विशेष गुण चेतना, 
सुख, वीस्य, सम्यक्त, चारित्र हैं, पुद्वलके विशेष ग्रुण स्पश, रस, 
गन्ध ओर वर्ण हैं, धर्मका विशेष गुण जीब पुद्छको गति 
हेतुपना, अधर्मका स्थिति हेतुपना, आकराशका सबको जवगाह 
हेतुपना तथा कार द्वव्यका सबको वतेना हेतुपना .विशेष 
गुण हैं। यथपि द्वव्यमें अनंतगुण होते हैं परंत ग्रन्थकारोंने 
ओड़ेसे ही मुण वर्णन किये हें जिनसे हरएक द्रव्य मिन्न २ करके 
पहचाना जा सके | जब्र द्रव्योंकी पहचान होमाती हे और उनका 
वर्ताव होने रूगता है तब अन्य भी शक्तियाँ या झुण अनुमवर्में 
जाने लगते हैं | एक द्वव्यके सत्र गुण सब गुणोंमें परस्पर व्यापक 
होते हैं। जीवमें जहां चेतना है वहीं अन्य सर्व गुण हैं| जो 
द्रव्य अनेक हैं जैसे पुद्धछ, जीव ओर कालाएु वे सदा अनेक रूप 
* रहते हँ-कभमी भी मिलकर एक रूप नहीं होनाते हैं | पुद्वलके 
परमाणुओंमें इतनी विलक्षणता हे कि वे अलग मी रहते हैं तथा 
परस्पर स्निग्य रूक्ष सुणके कारणसे मिल भी जाते हैं ओर तब वे 
स्कंघ कहलाते हैं | ऐसे स्ऊँथोंसे परमाणु छूटते भी रहते हैं जोर 
उनमें मिलते भी रहते हें | ऐसा मिलना और विछड़ना नीवोंमें 
तथा काछाणुओँमें कमी न था, न है, ने होगा | सर्वे जीव सदासे 
जुदे छुदे हैं व रहेंगे-ऐसे ही प्रव॑ काछाणु सदासे जुदे २ हें व 
रहेंगे । पुद्छका हरणक परमाणु अपने गरुणोंकी समानताकी .. 
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दूसरे परमाणुसे, हरएक जीय दूसरे मीवसे व हरणुक काछाणु. 
हरणक काछाणुसे सद्श है। इसीढिये नहा शुद्ध द्रव्य स्वमावकी 
जपेक्षाते देखकर कहा गया है. वहा “सब्बे जीया सुद्ध// अभोत्‌ 
सर जीव शुद्ध है ऐसा कहा गया हे क्योकि भितर होनेपर भी 
स्वभाव एक्का दूसरेंके बराजर हे | 
द्रव्य तथा सु्णोमे परिणमन सदा हुआ करता हे क्योंकि 
द्रव्यत्य नामक सामान्य गुण सब द्रव्योमे व्यापक है मिप्तके काएण 
कोई द्रव्य तथा उसके सुण कृटस्थ नित्य नहीं रह सक्ते स्ल्सि 
उनमे सदा पर्योें या अवस्थाएं होती रहती है। पर्याय एक 
दूसरेफे पीछे नवीन २ होती रहती है । उनके दो भेद ह-व्यनन 
पर्यय या द्रव्यपयोय, दूछरी अभैषयीय या गुणपर्यीय | द्वव्यके 
परदेशो्मि परिणमनर अर्थात्‌ आकार परिवर्तनरों व्यनन या द्र्य 
प्रयोय तथा अन्य थरुणोमें परिणमनरों अरे या सुणपर्यीय कहते है। 
इन दोके भी दो दो भेढ है-स्यभाव द्रव्य या व्यजन पर्याय | और 
विभाव द्ृव्य या व्यनन पर्योय तथा स्वमाव अर्थ प्रयोय और 
विभाय अर्थ पर्याय | स्वभाव पर्यायें हरएक द्रव्यमें अपने स्वभावसे * 
हुआ करती है। विभाव पर्याय अगुदध जीव और पुद्रमे ही द्वोती 
है| घमे, अपर्म, जाफ़ादश, काछ, प़िद़ जात्मा, तथा शुद्ध अवध 
परमाणुरा जो आफर है पट स्पभाव व्यमन या द्वव्य पर्याय है [ 
इनके आरा प्रति समय एक्मा रहना अन्य रूप व होजावा 
यही सदश परिणमन स्वभाव पयोय है। ससारी जीवका नाम 
कमेके उद्यके कारणसे नर, नरक, देव, तियेच चार गतियोंने अमण 
« ले हुए नाना प्रभार अपने आसारका झरीरके प्रमाण बदलना सो 
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विभाव द्रव्य या व्यज्नन पर्याय है | तथा पुठ्ठलके स्ऊँधोंका परमा 
छुओक्रे मिलने या विछुडनेसे आऊरारका बदलना सो विभाय व्यमन 
या द्रव्यपर्याय है। खभाव अर्थ या गरुणपर्याय अग्ुस्ल्घु ग्रुणके 
हारा प्तम शुद्ध द्रब्योफि सत्र गुणोमे होती हे--इस स्वभाव परिणमनमें 
भी गुणोका सटशझपना रहता हे। जेसे प्तिड आत्मामे जो अनन्त 
ज्ञान दर्शन वीर्य आदि है थे हरएुक समय उतने ही बने रहते, 
कम व बढ़ती नहीं होते। यदि उम्र व बढती होनावें तो उप 
परिणमनऊो विभाव परिणमन कहेँगे, खसाव परिणमन नदी कह सक्ते 
है। गुणाके एक समान रहनेपर भी परिणमन इसीलिये मानना द्वोगा 
कि वस्तु खमाव ठ्रग्ण या परिणमन रूप है। हम अत्यज्ञानिः 
यो इस परिणमनका अनुभव अश्जुद पुह्छ तथा जीयोमें प्रत्यक्ष 
दीखता है | कपडा रकखा रक्खा जी्ण हो जाता है | ज्ञान अनु- 
भव होते होते बढ़ता जाता है। यद्धि परिणमन शक्ति सुण या 
खवब्यगे ने होती तो अशुद्द उब्योमे भी परिणमन न होता-नन 
होता है तय वह झक्ति झुद्ध उव्योंमि भी राम ऊरती रहेगी। दृप्ती 





7 अनुमानसे हम स्यभाव अथ या गुणपर्गायोतगा अनुमान कर सक्ते 


है । विभाव अर्थ या गुणपर्यायें सप्तारी नीय तथा म्मथोमें होती 
ड्ढे जैसे जीवके मतिन्नान, श्रुतज्ञानादि व असयम या संयमफे स्था- 
नोका परिणमन तथा स्धोंमे रसमे अन्य रस, गघसे अन्य गघ, 
वर्णसे अन्य वर्ण, जसे खद्डे आमऊा मीठा हो जाना | यहापर एक 
बात और जाननेझी हे क्लि यचयपि झुद्ध परमाणु जवन्य म्निग्बता 
रुक्षताक़ी अपेक्षामे अप है परन्तु उत्तने परिणमन द्ोता रहता है 
मिप्तसे कालतरमे जय उसमे अधिक अश्य म्निग्पता या रूक्षताके 
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होते तब वह परमाणु बध योग्य होजाता है | यद्द बात आत्माके 
स्वमावसे नहीं होती हे क्योकि आत्माफ़े बंध रागद्वेष भोहके 
कारणमे होता है सो भाव झुद्धात्माके बिना मोहनीय कर्मके सम्ब- , 
न्धक्े कभी समय नहीं है | जो कोई इन हव्यगुण पर्योगोत्रों नद्दी 
समझते अथवा नो मर नारकादि अशुद्ध पर्यायोमे आश्वक्त हैं- 
अपनेफो नर नारवादि रूप ही मानकर चेष्ठा ड्िय्रा करते हे- 
निरतर उप्त भरीरके योग्य क्रियाओमें ही रत रहते है और अपने 
शुद्ध जात्मक्रे स्वभावड्ीं नहीं पहचावते है वे ही प्रससममयरूप 
मिथ्याथ्टी बद्िरात्मा है । तालय्म आचार्यक्रा यही है कि इस 
परममयपनेसे इस जीवने जपने आपको सप्तारमे पराधीन रखकर 
डु प्न प्ठाया है| इसलिये सुखफे अर्थी श्राणीक्षो उचित है कि 
बह भेद विज्ञानके द्वारा अपने आत्माको जेसा उप्तका स्थभात है 
बेस्ता जाने, माने ओर वैसा श्रद्धान करे, अपना मूढपना मेटकर 
चत्तुर यथार्थ ज्ञानी बने | यही क्त्याणक्ा मार्ग है | जो देहमे 
आसक्त है वे टी यु शुन देहको धारण करते है, मेसा स्वामी 
पृथ्यपादने समाधिशवकमे कहां है -- के 

देदान्तरपतरवी। देहे$प्मिनाध्ममाषना | 
बीज विदेहनिषकत्तेरत्म वबात्मभावगा ॥ ७४ ॥ 
अर्थात्‌-शरीरमे आत्माड़ी भावना ही अन्य देह प्राप्तिका' 
बीज है जय फि सात्मामे ही जात्माड़ी भावना करनी देहसे रहित 
होनेश बीज है । 
नेत्र मेदविज्ञान दोनाता हे तब अपने खभावज्ञे सिद 
परमात्मा समान अनुमय करता है जेसा समाधिशतऊमें कटा है- 
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यः परात्मा स एवाह योदुई स पस्मस्तः | 
अहमेव मथोपास्वों नान्य: कश्चिदिति स्थितिः ॥ ३१ ॥ 
अर्थात-नो परमात्मा हे सो ही में हूं, जो में हूं सो ही. 
परमात्मा है इसलिये मेरेद्वारा में ही उपासनाके योग्य- हूँ अन्य 
नहीं ऐसा यत्तुका खभाव है | 
तात्पर्य यह है कि नि खमावको मानकर सम्भग्दष्टि होना 
चाहिये । यद्दी हितका मार्ग है ॥ २॥ । 
उत्थानिका-आगे यहां प्रस्ेम पाकर परसमय और स्वसम-- 
यकी व्यवस्था बताते हैंः--- 
जे पञ्ञयेसु णिरदा ज्ञीवा परसमयिगत्ति णिद्दिद्वा । 
आदसहावम्मि ठिदा ते सगसमया मुणेद्ां ॥३॥ 
ये पर्योव्यु निस्ता जीदाः परसमयिका इति निर्दिशः। 
आत्मस्वमावे स्थिताते स्त्रकक्मया मतब्या; ॥ हे ॥ 
सामान्याथः-जो जीव शरीर आदि अझुछ करमेजनित 
अवस्थाओंमें लबलीन हैं थे. परसमय रूप कहे गए हैं. तथा नो 
*जीव अपने शुद्ध आत्माके स्वभाषमें हरे हुए हैं थे स्वस्मग्ररूप 
जानने चाहिये । 
स्व्घ सहित विशेेपाथः-( जे जीवा ) जोभ्जीव (पलयेसु 
णिरदा) पर्यायोमें लवलीन हैं | अर्थात्‌ नो अज्ञानी मीब अहंकार 
तथा ममकार सहित हैं. वे ( परस्मय्रिसत्ति गिद्दिद्ा ) परसमयरूप 
कहे गए हैं। विस्तार यद है कि में मनुष्य, पशु, देव, नारकी 
इत्यादि पर्याय रूप है इस भावक्नो अईकार कहते हैं व यह मनुप्य 
आदि शरीर तथा उस झरीरके आधारसे उत्पन्न पंचेट्रियोंके विषय 
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रूप सुख मेरे है इस भावततें ममकार कहते है । जो अज्ञानी 
ममकार और अहकारसे रहित परम चेतन्य चमत्कारकी परिणतिसे 
छुटे हुए इत अहकार ममकार भागोसे परिणमन करते है वे जीव 
क्मोके उदयसे उत्पन्न प्रपयोयमें टीन होनेके कारणसे परसमय 


रूप मिध्याद्ष्टि कटे जाते है. | 

( आदस्तह्वम्मि ठिदा) जो जानी अपने जआत्माके खमापमें 
हरे होते है ( ते सगसमया मुणेद॒व्वा ) वे रमसमयरूप जानने 
चाहिये । विस्तार यह है कि नेसे एक रत्त दीपक अनेक प्रकारके 
घरोमें घुमाए जानेपर भी एक रत्न रूप ही है इसी तरह अनेक 
आरीरोमे घूमते रहने पर भी में एक बही शुरू आत्मद्रव्य हू, 
इस तरह ढढ सम्शरके छारा जो अपने शुदात्मामें ठहरते है वे 
करमेंके उद्यसे होनेवाली पर्यायमे परिणति न बरते हुए अर्थात्‌ 
कर्मोंदय जनित पर्यीगड्ों अपनेसे भिन्न जानते हुए. म्यसमगरूप 
होते हे ऐसा अथ है ।॥ ३ ॥ 

भावाथ-इस गाधामें आचार्यने मिथ्यादृष्टि जर सम्पम्द्ीकी 
अपेक्षासें स्मममय तथा परस्मयक्न विचार क्‍या है। मो जीव « 
अपने आत्मसरूपयों मूले हुए परमे आत्मबुद्धि करके निम झरीरमें 
आप बसते हे ड्ृत्त शरीररूप ही अपनेसे मानते है और उस 
झरीरें प्राप्त टन्द्रियोंके विषयोके आधीन होकर उन हीके पोषणके 
लिये इषट सान-ीऊके सचय करने व अनिष्ट सामग्रीसे बचे रहनेमें 
ज्यमी रहते हे ठथा द॒ष्ट्के सयोगमें हित और इप्ट्के वियोगमें 
ओपित होते है, धनादि स्वार्थके साथनेके निमित्त अन्याय व पर 
पीझऊारी काये करनेमें कुछ भी ग्टानि नही समझते है, जो री, 
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सुन्न, मित्र, गो, महिषादि चेतन पदा्थोको तथा क्षेत्र, मकान, चांदी, 
सोना भादि अचेतन पदार्थोक्ो अपना मानकर उनके डछिये जति 
लालायित रहते हैं; संप्तार, शरीर, भोगोंमें आश्वक्तवान होकर 
वेराग्यके कारणोंसि दूर भागते हैं वे इंद्रियोंके सुखेंके 'लोलुपी “ 
प्रप्तमयरूप मिथ्याठप्टी जानने | हरे 

इसके विरुद्ध जो अपना अहंकार और ममऊार पर पदार्थौस्ते 
हटाकर नित्य ही निन आत्माऊ़े स्वरूपके ज्ञाता होकर उस आत्मा- 
को खमावसे झुद्ध, ज्ञाता, टष्टा, आनन्दमई, अमूर्तीक, अबिनाशी 
सिछ मगवानके समान जानते हैँ, अनेक घरोके समान जनेक 
पर्यायोंमें अपने भात्माने भ्रमण किया है तो भी वह स्वभावसे छट 
नहीं है ऐसा निश्चय रखते हैं, ज्ञानावरणादि द्रव्यकमे, रागेपादि 
आवकर्म तथा शरीरादि नोकमे,ये सब ही मेरे शुद्ध आत्मखभावसे 
मिन्न हैं व में अपने स्वमाोंका दी कतों तथा भोक्ता है, पर 
भावोंका व पर पदार्थोकी अवस्थाओंका न कर्ता हूँ न भोक्ता हे 
ऐप्ता जो वास्तवमें तत्त्वको जानते हैं ओर अपने आत्मत्लमावके 
मननसे उत्पन्न होनेवाले अतीन्द्रिय आनन्दके रुचिबंत होगए, हैं, 
निवको यह जगत्‌ कर्मका जाल स्वरूप व पाप पुण्य कर्मोके छारा * 
परिणमन करता छुआ एक क्रोड़ा-धरके समान दिखता है, जो स्त्री, 
पुत्र, मित्रादिके संयोगफी एक'नोऊा पर कुछ कालके लिये एक्म्रित 
पथिकेंफे सबेगके समान जानते हैं उनके मोहमें अज्ञानी होकर 
डनके डिये अन्याय व पर पीड़ाकारी कार्य नहीं करते हैं, जो मृहमें 
रहते हुए भी गृहकी पाशीमें नहीं फंसते हैं, जो सतंत्रताफो 
उपादेय जानते हैं और कर्मकी पराधीनतासे मुक्त होना चाहते दें 
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थे निन आत्म्वमावमें आपा माननेवाले पम्यग्दप्टी स्वप्तमय 
रूप हैं। 
प्मयसारनीमें भी श्री दुंदनुंद मदाराजने यही आशय सूचित 
किया है--- 
जीवों चरित्तंशणणाणट्धिइ ॑ द्वि सममय ऊणे | 
पुस्गलप म्मुवदे सट्टिई च त जाग परस्मय ॥ २ ॥ 
भावाप-मो जीव सम्यग्दशन जान चारित्र्में तिउनेवाला है 
उसे स्वप्तमय रूप भानो तथा पुद्ूछ कर्मके उदयसे होनेबाढी 
अनेक अवस्थाओंकी छिये हुए नामोमें जो जीव तिछठता है उसे 
परप्रमपरूप जानो ) 
श्री देवसेनाचार्यने श्री तत्वप्तारमें कहा हैः--- 
देशमुद्टे पडिवद्धों जे जय सो तेण लद्दइ णहु सुदध । 
तथ् बियाख देय णिद्य चिय झा्रमाणों हु॥ ४७ ॥ 
मुस्णो विणासस्वों चेयणपरिवजिभो सयादेहो । 
तर ममत्ति कुणंतों बहिस्पा होद सो जीवो ॥ ४८ || 
भावार्थ-नो झरीरके सुखोमें उठझ्ला हुआ होता है वह 
चिक्तमें ध्यान करता हुआ भी नित्य, शुद्ध, निर्विकत्प जात्मतत्व- 
को नहीं प्राप्त करता है, यह झरीर सदा ही अज्ञानी, विनाशरूप, 
च अचेतन है । जो जीव इससे ग्गत्व करते हैं वे बहिरात्मा 
मिध्यादष्टि हैं| 
सम्बग्डष्ी अपने आपक्रो उप्ता शत है इस विगयमें 
पछाणलोयणामें श्री जम्ति बहाचारीने इस तरह दिस है- 
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इको सहावधिद्वों सोइ अभा वियययरिस॒क्क्रो । 
अण्णो » मज्स सरणं सरगे सा एक्क परमण्त | ३०॥॥ 
अरस जल्ब अंधों अचाबाहे अर्गंतगागमओ | 
अण्णो ण मज्झ सरणं सरण सो एक्ड्र परमणा ॥ ६ ॥ 
गाणाडर जो ण भिण्णो विव्यमिण्णो रुद्ावमुक्लमझ। 
अण्गो थ॒ सज्या सरणें सरणे सो एक्झ परमष्पा ॥ ४३ 8 
पुहअमुइभावविगओ मुद्ध्॑तशवेण तम्मय पत्तों | 
अणप्णो ण॒ भज्स सरण सरणं सो एक्ह परमणा ॥ ४५॥ 
भागय-मैं एक स्तभावसे सिद्ध रूप, विक्रल्य रहित आत्मा 
है, रस, रूप, गंध, स्पर्शसे रहित, अव्यावाध तथा जनंतज्ञानमई 
हूं, में अपने ज्ञानादि गुणोंसे मिन्न नहीं हूं किंतु अन्य विकस्पोंसे 
भिन्न हू तथा स्वभावसे ही आनंदमई हूं | में शुभ अझ्जुम भावोसे 
दूर है, तथा शुद्ध खभावसे तन्‍्मय हे । वही शुद्ध व परम आत्मा 
मेरे छिये शरण है, अन्य कोई शरण नहीं है । वास्तवमें खप्तमत्र 
ही संतोपप्रद है ऐसा जानकर इसी भावका अहण कार्यकारी 
समझना चाहिये ॥ ३ ॥ 
उत्थानिका-आगे द्वव्यक्रा लक्षण सता आदि तीनरूप है 
ऐसा सूचित करते हैं--- 
अपरिच्चत्तसदावेणुप्पादव्वयघुवत्तसंवद्ध । 
शुणबं॑ थ सपज्ञाय, जच दब्बत्ति बुच्चंति ॥8॥॥ 
अपर्त्यिक्तस्वमायेनोत्पादव्ययश्नुवत्वसंब्दम्‌ | 
गुणवच्च सपर्याव यत्तदद्रब्यसिति जुर्वात ॥ ४ || 
सामास्यार्थ-नो नहीं छोड़ेहुए अपने अस्तित्व स्वभावसे 
ञञ ५ 
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उत्पाद, व्यय तथा प्रीव्य संयुक्त हे और गुणरूप थ पर्यीय सहित 
है उप्तको द्रव्य ऐसा कहते दें । 
अन्यय सहित विशेषाथ-( जत्‌ ) जो (अपरिचत्तसहावेण) 
नहीं त्यांगे हुए खमाव रूपसे रहता है अधोत अपने अम्तित्व या 
सत्‌ स्वभावसे मिन्न नहीं है, ( उप्पादव्ययघुवत्तसंजुतत ) उत्ताद, 
व्यय भीर श्रौव्य सद्दित है | (गुणवे च सपल्वाये) ग्रुणबान होकर 
पर्याय सदित है इस तरह सत्ता जादि तीन रुक्षणोंकी रखनेवाला 
चै (तं दव्यत्ति) उप्तको द्रव्य ऐसा (बुचचेति) सवेज्ञ भगवान कहते हैं। 
यह द्रव्य उत्पाद व्यय प्रीव्य तथा गुण पर्यायेक्रि साथ रुश्य और 
लक्षणक्ी अपेक्षा भेद रूप होने पर भी प्त्ताके भेदको नहीं रखता 
है] मिप्तका रक्षण या स्वरूप कहा जाय बह रुक्ष्य है। और जो 
उप्तका विशेष स्वरूप दे वह लक्षण है। तब यह द्रव्य क्या 
करता है ! अपने स्वरूपसे दी उस विधपनेको जालंबन करता 
है । इसका भाव यह है कि यह द्रव्य उत्पाद व्यय श्रीव्य स्वरूप 
तथा गुणप्योय रूप परिणमन करता है, शुद्धात्माकी तरह, मेसे 
केवलशानकी उत्पत्तिके समयमें शुरू आत्माके खरूप ज्ञानमा 
, निश्चकठ अनुमवरूंप कारण समयसार रूप पर्यायका 'विनाश दोन- 
झुछ्यत्माका छाम या उप्तकी प्रगद्ता रूप कार्य समयसारका उत्पाद 
या जन्म होता है, कारण समयसारका व्यय या नाथ होता है और 
इन दोनों पयोयोके भाधार रूप परमात्म द्वव्यकी अपेक्षाते धुवपना 
या स्थिरपना रहता है । तथा उस परमात्माके अनंत ज्ञानादि गुण 
'ते हैं | गति मार्गणासे विपरीत सिद्ध गति व इन्द्रिय मार्गणासे 
देपरीत जतींद्रियपना जादि छक्षणक्री रखनेवाली झुझ पर्याय 
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होती हैं अर्थात्‌ वह परमात्म द्रव्य जेसे जपनी शुद्ध सत्तादे 
मिन्न नहीं है. एक है, पूर्वमें कहे हुए उत्पाद व्यय प्रोव्य 
स्वभावोंसे तथा शुण पर्यायोंसे संज्ञा लक्षण प्रयोगनन आदिकी अपे- 
ख्षासे भेद रूप होनेपर भी उनके साथ सच्ता आदिके मेदकों नहीं 
रखता है, स्वरूपसे ही उप्ती प्रकारपनेको धारण करता है अर्थात्‌ 
उत्पाद व्यय प्रौउप्र रूप तथा गुणपर्याय स्पकूप रूप परिणमन करता 
बै तसे ही से द्रव्य अपने अपने यथायोग्य उत्पाद व्यय प्रीव्य- 
बनेसे तथा गुण पर्यायोके साथ यद्यपि संज्ञा लक्षण प्रयोनन जादिकी 

| अपेक्षा मेद रखते हैं तथापि सा खरूपसे भेद नहीं रखते हैं, 
खमावसे ही उन प्रकार रूपपनेको आहम्मन करते हें, अर्थात्‌ 
उत्पाद व्यय प्रौव्य खरूप या गुणपर्याय स्वरूप परिणमन करते हें | 

अथवा जैसे वर्र॒ जब स्वच्छ किया जाता है तब अपनी 
निर्मल पर्यायसे पेदा होता दे. मलीन पर्यायसे नप्ट होता है और 
इन दोनोंके आधार रूप वस्त्र स्वमावसे ध्रुव या जविनानी है उसे 
ही अपने द्वी स्वेतादिंगुण तथा मलीन यथा स्वच्छ पर्यायोंके साथ 

* सजा आदिकी अपेक्षा भेद दोनेपर भी मत्ता रूपमे भेद नहीं रखता 
है, तब कया करता है! स्यरूपसे ही उत्पाद आदि रूपमे परिणमन 

करता है तेसे दी सभे अुव्य परिणमन करते हैं यह अमिम्राय है । 

आवार्थ--इस गाथामें आचार्यने द्व्यके तीन क्षण बताए 

'हैं। सतरूस, उत्पाद व्म्रम प्रोव्यकूप और ग॒ुणप्योय रूप । 

अमेदऱी अपेक्षा द्रव्य नेप्ते जपने सत्‌ खभावसे एक है येसे बह 

उत्पाद व्यय प्रीव्य या गुण पर्यागोते एक है। मेदकी अपेक्षा बह 
'डेसे सत्सनेको रखता है बैंसे बढ उतादादिके रखता है। 
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जि स्वरूपने कोई पदार्थ अन्य पदार्थोसे मित करके जाना 
जा जाप़के उसमो टक्षण बहते है और तिसरो प्थक करके जाना 
जावे यह रक्ष्य होता है। यहा ठव्यकरा असली म्वरूप समझाना 
है उस्रीके ल्यि पहले तो एक यही रुथण कहा है ऊ्ि जो सत्‌ 
है बह द्रव्य है अर्थीत नो अपने अम्तित्वरों सदा रखता है वह 
द्रव्य है इस लक्षणसे यट बताया है कि हरणक द्रव्य अपने अम्ति 
स्व या होनेपनेकी या मौजूदगीरो रखनेवारा है इप्तकारण 
सदासे है. व सदा चला जायगा । न कभी पैदा हुता था और ने 
कभी नाश होगा । यह सतपना व्रव्यमें नहीं होता तो हम किप्ती 
जीवों बालक जप्स्‍्थासे वृद्ध अवम्था तक व उस्ी जीवों मर 
नारकादि पयोगोमे घरमता हुआ व झुद्द द्वोनेडा यत्व फरके शुद् 
या मुक्त होतर झुछू अयम्थामे सढा रहता हुआ नहीं जान सक्ते| 
मह्ीगों पिंड, घडा, कंपाछठ, सट, टिररे व चूणे अबम्थामे हम 
सदा पाते है । इस जगतमे कोई पद असम्मात्‌ न पैदा होता है 
न गिल्कुछ बिना स्सी अवम्थारे उत्पन किये हुए नष्ट होता है 
जितनी भी अवस्थाए बह वारण करे उन सम्मे उप्तवी सत्ता बनी 
रहती है। ए़ सुबगेड़ी डलीरे टेकर हम उसकी बालिया बनावें, 
बालियोकी तोड़कर अग्रृठिय बनाबे, अग्रृठिणेंत्रों तोडकर कढ़ी 
बनायें, कठीफो तोड़कर भुजयथ बनाबे-चाहे मितनी सुरतोमे 
बदलें वह सुबग जपने अम्तित्वरें कभी त्याग नहीं सक्ता, यह एक 
इ्टात है इमी तरह जो जो द्रव्य जगतभे अपनी सत्तानों रखता 
है बह सदा ही बना रहता है। जगतमें जीव, पुदल, परम, अपर्म, 
कार, जासश येठ हृब्य है। ये सब सदासे है व सदा ही 
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रहेंगे । इनमें सत्ता लक्षण प्राप्त हैं. इसीसे ये द्रव्य हैं| हमारा 
जीव जो इस्त पर्यायमें इस झरीरमें है वह इस भरीरमें आनेके पहले 
भी किसी न किसी अवस्थामें था तथा इस शरीरको छोड़ देनेपर 
क्िसीन किसी अवस्थामें रहेगा | यही जीवका सतपना है | यददी 
वस्तुका स्वभाव है| ऐसा सत्‌ स्वरूप जीव है ऐसा पमझनेसे 
दी 'परलोक यथा पुनर्मन्‍्मकी सिद्धि होती है | यदि जीव अकस्मात्‌ 
'बेंदा होता होता तो हम एक महीके पुरुषमें जीव पेदा कर देते 
परन्तु जगतमें कोई पदार्थ नवीन नहीं पेदा होता है। सम्रका 
अस्तित्व प्दासे हे | हम एक नदीके मध्यमें कुछ एथ्वी बनी हुईं 
पाते हैं, दो धर्ष पहले चहांपर यह प्रथ्वी नहीं थी | विचार किया 
जञायगा तो वह ए्थ्वी अकस्मात्‌ नहीं बन गई है किन्तु नदीके 
पानीके साथ कद्दीफ़ी मिट्टी वहकर आई है सो यहां जमती गई है। 
जब अधिक इकट्टी होगईंतव एक एथ्वी रूपमें दिखने छंगी | कोई 
कोई ऐसा कहते हैं कि कमी इस जगतमें कुछ भी न था, एक कोई 
ईश्वर अमूर्तीक था फिर उप्तीसे सब होगया और यह सर्व कभी नाश 
होकर ईश्वरमय हो मायगा। ऐस्ता माननेवाछोंने भी अकस्मात्‌ जगत- 
को नहीं माना है । किंतु जगतको सत्‌ रूप दी कद्दा है। केवछ यह 
अपना मत प्रगट किया है कि एक ईशथरकी एक अव्थाविशेष यह 
जगत है, कमी उस्तमेंसे प्रगट हो जाता है तथा कभी उसमें लय हो 
जाता है। अब यह जेका अबर्य खड़ी हो नाती है कि क्या वास्तवमें 
गक्ल ईश्वर ही द्रव्य है या मेन सतमें माने हुण, अलग श जीआी 


छः दव्य हैं ? इस वश्नपर गमीरतासे विचार किया जगा 
के आया वीक ० अलक पक 2 7 20 आजा मी ही: बे, 
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द्ब्यके सद्य होती है | सब ईश्वर एक्त अस्ण्ट अमृर्तीक है तब 
जफ्तके खंड नहीं होपक्ते | जब खंट नहीं होसक्ते तब एथक ९ 
जीव या परमाणु या स्केध जो जगतमें प्रगट हैं वे नहीं वन सक्ते। 
यदि अर्खंड ईशधरके खंड होना भी माने तो उस अखंडके खेड 
भी उस्ती तरहके होगे। मेसे झुद चांदीके खण्ड भी झुद्ध ही 
होते हैं ऐसी दशामें शुद्ध शानमय अमूर्सीक ईश्वरके सब ही खंट 
शुद्ध ज्ञागमय अपूर्तीक होंगे । यदि ऐसा द्वोत्ता तो भगतमें कोई 
भी जीव जशुरू रागी छपी या अज्ञानी नहीं मि क्ता | तथा 
अमूर्तीकरस मूर्तीक जड़फा बनना तो बिलकुल असंभव है. और 
जगतमें हम जड़ अचेतनको प्रत्यक्ष देखरदे दें | हमारा शरीर 
ही मिन परमाणुओोेसे बना है थे जड़ अचेतन हैं | जगतमें यह 
भी नियम है कि मो नप्ट होता है उसमें भी पहलेके ही गुण 
रहते हें--एक मिट्टीके घड़ेको फोड़कर चूरानूरा करने पर भी 
मिद्टीका ही स्वभाव बना रहता है। दससे प्रत्यक्ष अगट जड़ वे 
जीव सब एक समय ईश्वर्मय अमूर्तीक चेतन हो जांयगे यह 
बात असंभव है| यदि ईश्वर रूप जगत होता तो जैसे ईश्वर 
आनन्दूभय है वेसे यह जगत मी आनन्दमय होता-कही पर भी 
दुःख, छेश या शोकका कारण न वनता। इस तरह विचार करनेसे 
एक ही ईश्वरकी जनादि पत्ता स्निद् नहीं होती किन्तु पर्व ही 

जीव व स्व ही परमाणु व जन्य आऊाशादि ये सब ही द्रव्य सत- 

रूप हैं, सदासे हें व सदा ही रहेंगे, यही वात समझमें आती है। 

इस्री सत्‌ लक्षणकरी विशेष स्पष्ट कानेके लिये अाचार्यने दूसस 
रक्षणबताया है क्ि द्ृब्यमें सदा उत्पाद व्यय औव्यपना होता है। 
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किसी अवस्थाकी उत्पत्तिको उत्पाद व क्रिस्ती अवस्थाके नाशकी व्यय 
तथा जिम्तमें ये अवस्थाएं नाझया उत्पन्न हुईं उप्तका सदा 
बना रहना स्लो ब्रीज्य है। ये तीन स्वभाव हरएक दव्यमें सदा पाए 
नाते हैं। ये तीन स्वभाव ही द्वव्यकी सत्ताको सिद्ध करते हैं। इसका 
दर्शांत यह है कि हमारे हाथमें एकसुवर्णकी सुद्रिका है। जय हम उप्तको 
तोड़कर बालियां बनाते तथ मुद्विकाकी अवस्थाका नाश या व्यय 
होता है ब वालियोंकी अवस्थाका उत्पाद या जन्म होता है परंतु दोनों 
ही अवस्थामें वह सुवर्ण ही रहा है। गेहके दानोंकों जब चक्कीमें 
पीसा जाता है तब वहां तीनों ही स्वभाव एक समयमें झलकते हें। 
जब गेहका दाना मिटता तब ही उसका चूण जादा बनता तथा 
जो परमाणु गेहके दानेमें थे वे ही परमाणु जाटेमें हैं इस तरह 
उत्पाद व्यय प्रीव्य एक समयमें प्लिड दोगया | एक जादमी सोया 
पडा था जत्र जाया, तब उत्तकी निद्रा अवस्थाका नाश हुआ, जागृत 
अवस्थाका उत्पाद हुआ तथा मनुप्यपता बना रहा। यही उत्पाद 
डयय औब्य है | एक मनुष्य शांतिसे बेठा था किसी ख्लीको देखकर 
रागी होगया। मिस्त समय रागी हुआ उसकी राग अवतस्थाका उत्पाद 
हुआ, शांतिकी अवस्थाका व्यय हुआ, मनुप्यका जीवनपना प्रीव्य है । 
इन तीन खभावोंसे दरण्क वस्तु परिणमन करती है। यही परिणमन 
सत्ताका द्योतक है | जन्र हम किसी बूद मनुप्यकों देखते हम उसकी 
टरप्त अवस्थाको देखकर यही समझते हैं कि यह वही मनुष्य है जो 
२० वर्ष पहले यरुवान था | द्रव्य उसे कहते हैं जो द्रवणमील हो 
जअयोत जी कूटस्य नित्य न रहकर सदा परिणमन करता रहे ॥ 
द्रत्यमें दव्यस्थ नामका सामान्य गुण इसी भावका बोतक हे ६ 
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द्रव्यमें एक वस्तुत्त्व मामका सामान्य गुण है मिस्तसे हरएक द्रव्य 
व्यूथ न रहकर कुछ कार्य करता रहता है। कार्य तब ही होता है 
जब द्रव्यमें परिणमन होगा अर्थात्‌ उसकी अवम्थाण बर्दलेंगी 

अर्थात्‌ पुरानी अवस्था नछ्ट द्वोकर नवीन अवस्था उत्पन्न होगी . 
और वह मिम्तमें अवस्था हुई बना स्हेगा। यदि उत्पाद व्यय 
आ्रोव्यपना सतपदार्भमें न होता तो न कोई नन्मता न मरता न किसीके 
कर्मबंधसे अशुद्धता होती, न कोई कर्मब्ंध तोड़कर शुद्ध मुक्त होता, 
न परमाणुओंके म्ऊंध बनते न स्केंधफे परमाणु बनते, न वीनसे वृक्ष 
होता न वृक्षसे फल होते व इंधन होता और न जीव बदलते हुए 
भी अपने जीवत्त्वको कायम रख सक्ता और न पुट्टछ बदलते हुए 
अपने पुद्ठलपनेको भुत्र रख सक्ता इससे यह वात निःसन्देह ठीक 
है कि हरएफ सत द्रव्य उत्पादादि तीन स्वभाव रूप है । इन्हीं 
* स्वभावोंके कारण ही जगतमें नाना प्रकारके कार्य दीखते हं। रोगी 
होकर निरोग होना, इसी तीन रूप स्वभावसे ही बन सक्ता है। 
भिष्योको विशेषपने द्भव्यका लक्षण स्पष्ट करनेके लिये 
आचार्यने तीसरा लक्षण भी किया है कि निम्तमें गुण हो और पयोर्ये 
हों सो द्रव्य है। द्वव्य सदा गुण और पर्यायोसे शन्य नहीं होता | 
जो द्रव्यके सदा साथ रहें और द्वव्यकी प्रशंसा करें वे गुण हैं । 
,शुण इच्यके आश्रय रंहने हैं और स्वयं किन्ही और गुणोको अप- 
नेमें नहीं रखते, गुण और गुणी या द्व्यक्षा तादात्म्य जविनामावी 

सम्बंध है यह बात दूसरी गाधामें समझा-दी गई है | गुणोंमें ही ' 
जो प्ररिणश्र होकर अपर्णा सपण सण्णा दोजी है उसको: वर्षाण 
ते हैं। हरण्क पर्योय एक समय मात्र उहरती है फिर दूसरी 
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पर्याय हो -माती है। स्थूछ दृष्टिवार्लोक्ों पर्याय स्थूलरूपसे 
कुछ देरतक ठहरी हुईं माद््म होती है। जैसे वृक्षमें एक हरे 
आमको सवेरे देखा था फिर संध्याकों देखा तब भी हरा ही दीखा 
परन्तु जब उसको आठ दिन पीछे देखा तब उसे पीला दीखा 
वास्तवमें आमके भीतर वर्ण नामके मुणका परिणमन हर समय 
होता रहा है हर समय वह बदलता रहा है तब ही वह ८ 
दिनमें पीछा हुआ है, परन्तु स्थूछ दष्टिमें सूदम परिणमन समझमें 
नहीं आता | सूक्ष्म ज्ञानी दस सुक्ष्म समय समयक्री हराएक पर्यो- 
यको समझ सक्ते हैं * दव्यमें गुणोंकी दी ध्रुवता या नित्यता रहती 





है तथा पर्यायोंका ही उत्पाद और व्यय होता है इसी बातको 


यह गुण पर्यायवान द्रव्यका छक्षण चोतित करता है । 

इसीसे यह सिद्ध है कि द्रव्य नित्त्यानित्त्यात्मक हे | हर 
समय उसमें नित्पपना और अनित्यपना दोनों स्वभाव हैं | गु्णोंके 
कारण नित्मपना और पर्यायोंके कारण अनित्यपना है। यद्यपि 
ये दो खभाव विरोधी माल्म पड़ते हें परन्तु यदि द्रव्यमें ये दोनों 
ही न हों तो द्वव्यसे कुछ भी अर्थ सिद्ध नहीं होप्तक्ता है | यदि 
हम सुबर्णको कूटस्थ नित्य मान छें तो सुवर्णकी कोई अवस्था नहीं 
हो सक्ती-उससे बाछी, मुद्रिका, भुनवन्द आदि कोई आभूषण 
नहीं बन सक्ते और यदि सुवर्णको सर्वथा अनित्य मान छें तो वह 
एक समय मात्र ही उहरेगा | जब ॒वह्द ठहर ही नहीं प्तक्ता तब + 
उसमेंसे कोई पदार्थ केसे बन सक्ता है ? इसलिये एक ही स्वभाव 
एकान्तसे माननेपर रूव्यकी सत्ता ही नहीं ठहर स्क्ती है। बास्‍्त- 
चमें यही बात ठीक है कि द्रव्य कथचित्‌ या स्थात्‌ नि हि 
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कृथचित्‌ या स्थात्‌ अनित्य है| क्थचित्‌ या म्यातका अर्थ किमी 
अपेक्षासे हे | अनेऊ विरोधी खभावोरों एक वृव्यमें समझने सम" 
झानेंके लिये ही नैस ददनमे स्याद्वादका विधान सया गया है । 
फ्स्ती अपेक्षामें क्रिसी स्वमावकों जो कहे वह स्थाह्माद है । 

इस तरह सतत, उत्पाद व्यय ध्रीव्य, तथा मुणपर्यायवान ये 
तीनो ही लक्षण द्रव्यफे खरूपफी अच्छी तरह बता देते दे | श्री 
उमास्वामी महारानने भी तच््वार्थसृत्रमे द्रव्यके त्तीन रुक्षण इन 
सुज़ोमे कहे हे-- 

सत्‌ द्रब्यल्क्षण॑ |२९॥ उतादब्ययप्रीव्ययुक्त सत्‌ ॥३० ॥ 

गुणपर्यययद्द्रब्यमू ॥ ३८ ॥ अ० ॥ ५ ॥ 

हम यदि प्िद्धावस्था होते समव इन छक्षणोक्री देस तब 
हम समझेंगे कि मिद्धात्मा सत्‌ है, यह बही हे नो पहले अप्िद्द 
या कमे सहित थे | इस समय सिद अयस्थाका उत्पाद हुआ है, 
सहेन्त अवस्थाका व्यय हुआ है तथा जीवपना ध्ौन्य है तथा अ्हन्त 
आत्मामे जो गुण थे थे ही गुण सिद्धात्मामे हे, कृर्ममधके उठनेसे 
उनऊी पर्याय पलट गई है | पहछे चार अधातिया क्मोसे अव्यायाधक्त्य, 
सत्मत्त, अवगाहत््व व अगुरलयुक्त प्रगट न थे, उन चारोके क्षय 
होते ही ये चार स्वभाव प्रफाशमे आगए। 

गुण और पयोयें द्रव्यके दी प्रदेशोमें पा जाती है इसल्यि 
थे अभिन्न हे परन्तु समझने समझानेके लिये उनका भेद करके मनन 
क्या जाता है। सजा, सख्या, रक्षण, प्रयोचनकी अपेक्षा मुण 
जऔर ड्ब्यका भेद है, प्रदेशरी अपेक्षा नहीं है | जैसे जीव ठ्रव्य 
और ज्ञान गुण दोनोड़ी सज्ञा अलग २ है। ज्ञान गुणड़ी सख्या 
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एक हे मब कि एक मीव अनेक गुणोंकी अपेक्षा अनेक रूप हे। 
जीवका लक्षण उपयोगवान है जत्र कि ज्ञानका लक्षण विशेषाक्रार 
जानना है | जीवका प्रयोजन स्वात्मानंदका छाम है जब कि ज्ञानका - 
प्रयोनन ज्षेयोंकी जानना है । 
द्रव्यका खमाव अच्छी तरह समझकर हमें निम आत्म 
दब्यको सत्रूप, उत्पाद व्यय प्रीव्यकृप तथा गुण पर्यायरूस 
जानकर निम आत्माके स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान दर्शन वीर्य आनन्दादि 
मुणोमें तन्‍्मय होकर निज आत्माका अनुभव करना चाहिये निम्तसे 
चारिन्रका छाम हो और झुख शांतिका खाद जाबे | 
इस तरह नमस्कार -गाथा, द्वव्य गुण पर्याय कथन गाथा, 
खसमय परसमय निरूपण गाथा, सत्तादि लक्षणत्रय सचन गाथा इस 
तरह खतंत्र चार गाथाओंसे पीडि करा नामका पहला स्थछ पूर्ण हुआ। 
उत्थानिका--आगे अस्तित्व या सतूके दो प्रकार स्वरूप 
अस्तित्व व साहश्य अस्तित्त्मेंसे स्वरूप अम्तित्त्क्ो बताते हें- 
सब्भावों हि सहावो गुणेहि सगपजञपि चित्तहिं। 
दृब्बस्स सन्बक्ाल डप्पादव्वयघुवत्त हि ॥५॥ 
रुद्भधावो हि रवमावों गुगैः स्वस्पर्यवेश्चित्रे: । 
द्रव्यध्य सबकालमुलादब्ययम्ुक्‍त्पे: || ५ ॥ 





सामास्याथथ---अपने गुण और नाना प्रकारकी अपनी पर्यायों 
करके तथा उत्पाद व्यय प्रीव्य करके द्वव्यका सर्व काल्‍में जो 
सदभाव है वही निश्चय करके उसका स्वभाव है | 

अन्यय. धढ़्ित विद्ेपाथे-( पित्तेदि झुणे्ि “४० 
नाना पकारके अपने गुण और अपनी पर्यायोकि साथ 


है * 
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नमीवकी अपेक्षा अपने केवलज्ञान आदि मुण तथा अंतिम शरीरसे कुछ 
कम आकाररूप अपनी पर्यीय तथा सिद्ध गतिपना, अतीच्दियपना, 
'कायरद्वितपना, योगरहितपुना, वेदरहितपना इत्यादि नाना प्रकारकी 
अपनी अवम्थाओंके साथ ओर (उप्पादव्ययधुवत्तेहिं) उत्पाद व्यय 
प्रोव्यपनेके साथ अ्थीत सिद्ध जीवकी अपेक्षा झुद्ध आत्माकी प्राप्ति 
रूप मोक्ष पर्यायका उत्पाद, रागह्ेपादि बिकल्पोंसे रहित परमस्माधि 
रूप भोक्षमार्गकी पर्योयक्रा व्यय तथा मोक्षमागे और मोक्षक्े 
आधारभूत चले भनेवाले द्रव्यपनेका उक्षणरूप प्रीव्यपना दन तीन 
प्रकार उत्पाद व्यत्र श्रीव्यके साथ ( दब्बस्स ) दृव्यका अर्थात्‌ 
सुक्तात्मा रूपी दव्यका (सब्बकाऊ) सब कालोंमें अर्थात्‌ सदा ही 
( पव्भावो ) शुद्ध अम्तित्त हे या उसकी शुद्ध सत्ता है (हि ) 
मो ही निश्चय करके ( सहावों ) उसका निन भाव या निम 
, रूप है, क्योंकि मुक्तात्मा इनके साथ अभिन्न हैं इसका देतु 
यह है कि गुण पर्यायोंके अस्तित््से तथा उत्पाद व्यय ध्रौव्य- 
पनेके अस्तित््वसे ही शुद्ध आत्माके दव्यका अस्तित्व साधा जाता 
है और शुद्ध, आंत्माके द्वव्यके अम्तित्वस्े गुण पर्यायोंकरा और 
उत्पाद व्यय प्रीव्यपनेका अम्तित्व साथा जाता है | किस तरह 
परस्पर प्ाधा जाता है सो बताते हें-मसे सुवर्णके पीतपना आदि 
ग्रुणतथा कुंडल आदि पर्यायोंका जो सुवणके द्रव्य क्षेत्रकाल भावकी 
अपेक्षा सुबणसे भिन्न नहीं है, जो अस्वित्तत है बही सुवर्णका अपना 
अस्तित्व है या सदभाव दे । तंसे ही मुक्तात्मंके केवलज्ञान आदि 
गुण और अतिम अरीरसे कुछ कम आकार आदि पर्योयोका जो 
_अकास्मके द्ृव्य क्षेत्र काल मावोंकी अपेक्षा परमात्मा छुब्पसे मिन्न 
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नही है जो अम्तित्त्व है बी मुक्तात्मा द्वव्यका अपना अत्तित्त्त 
या सदभाव है और जेंसे सुवर्णे पीतपना आदि ग्रुण ओर कुंडल 
आदि पर्यायेक्रि स्राथ नो सुव्ण अपने दव्य क्षेत्र कारू भावोंकी 
अपेक्षा अभिन्न हे, उस सुवर्णका जो अम्वित्त्व है वही पीतपना 
आदि गुण तथा कुंडल आदि पर्यायोका अस्तित्त्त या निन भाव है 
तैसे द्वी मुक्तात्माके केवलज्ञान आदि गुण ओर अतिम शरीरसे 
कुछ कम आकार आदि पर्यायोंके साथ जो मुक्तात्मा अपने ठ्व्य 
क्षेत्र काछ भावोक़ी अपेक्षा अभिन्न है उम्र मुक्तात्माफा मो 
अस्तित्त्त है वही फेबलुज्ञानादि गुण तथा अंतिम शरीरसे कुछ कम 
आऊाए आदि पर्यायोका अस्तित्त या निममाव मानना चाहिये । 
अब उत्पाद व्यय भ्रौव्यका भी दव्यके साथ जो अभिन्न 
अस्तित्त्त है उसको कहते हैं। जसे सुवर्णके द्वव्य क्षेत्र काल भावकी 
अपेक्षा सुवर्णसे अभिन्न कटक पर्यायका उत्पाद और कंकण पर्यायका 
विनाश तथा सुवर्णपसेका श्रीव्य इनका जो अस्तित्त्व है वही सुच- 
णेक्ा अस्तित्व व उसका निन भाव या खरूप है। तेसे ही 
“परमात्माके हृब्य क्षेत्र काठ भावकी अपेक्षा परमात्मासे अभिन्न 
मोक्ष पर्यायका उत्पाद और मोक्षमा्ग पर्योयका व्यय तथा इन 
दोनोंके आधारभूत परमात्म द्व्यपनेका घोव्य इनका जो अम्तित्त्वहे 
बही मुक्तात्मा द्रव्यका अस्तित्त या उसका निमरभाव या स्वरूप हे। 
ओर जेसे अपने द्रव्य क्षेत्र काठ भावकी अपेक्षा कट्क पर्यायका 
उत्पाद और कंकण पर्यायका व्यय तथा इन दोनोके आधारमृूतत 
सुवर्णपनेका श्ोव्य इनके साथ अभिन्न जो सुवर्ण उम्तका नो अस्तित्व 
है वही कटक पर्यायका उत्पाद, केकेण पर्योयका व्यय तथा इन 
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दोनोंके आधारभूत झुवर्णपना रूप श्रोव्य इनका अस्तित्व या 
निजमाव या स्वरूप हे। तेसे द्वी अपने द्र॒व्यक्षेत्र काठभावफी 
अपेक्षा मोक्ष पर्यायका उत्पाठ, और मोक्षमाग पर्योथका व्यय तथा 
दोनेकि आधारमूत मुक्तात्मा द्व्यपनारूप शरीव्य इनके साथ अभिन्न 
जो परमास्‍्मा द्रव्य उसका जो अस्तित्व है वही मोक्ष पर्यायका 
उत्पाद, मोक्षमागे पर्यायका व्यय तथा इन दोनेंकि आधारभूत 
मुक्तात्मा दब्यरूप ओव्य इनका अम्तित््य या निमभाव या स्वरूप 
है। इस तरह जैसे मुक्तात्मा द्रब्यका अपने ही गुण पर्याय जोर 
उत्पाद व्यय श्रीव्यके प्ताथ स्वरूपका सस्तित्त्व या अवान्तर अस्तित्व 
अभिन्न स्थापित क्रिया गया है तसे ही शेष सर्व द्व्योंका भी 
स्वरूप अस्तित्त्त या अवान्तर अस्‍्तत्त्व स्थापित करना चाहिये। 
इस गाथाका यह अथ है । 
भावाथ-इमस गाथामें आचार्यने स्वरूप अम्तित््व या जबा- 
न्तर सत्ताका खरूप बताया है। हरएक द्रव्य अपने अखंड भितने 
प्रदेशोको लिये हे चाहे वह ण्क प्रदेश हो व अनेक वह द्रव्य 
उतने प्रदेशोके साथ अपनी सक्ताक़ो दूसरे द्वव्यसे एथक्‌ रखता है) 
तथा उम्तकी इस जवान्तर या प्रथकू प्त्तामें ही गरणपर्यायपना 
या उत्पाद व्यय ओव्य रहते हें | मिस्का भाव यह है कि जहां 
द्रव्यफा अश्ल्न्वि है वही उसके सुणपर्याय हैं व वही उप्के उत्पाद 
व्यय श्रोष्य है | इन तीन लक्षणोक्री अभिन्नता है, एकता है। 
ये सीनो छक्षण द्रव्यमें अविनामावी हैं, न कोई द्रव्य कभी जंपनी 
सचाको छोड़ता है न गुणपर्यायोंसे रहित होता है न उत्पाद व्यय 
भव्य त्याणता है । द्रव्यमें हरसमय द्रव्यके ये तीनों ही छक्षण 
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याष॒ जाते हैं | यही दृव्यका स्वभाव है | जेसे एक बसुमें जहां 
उस वसख्नरकी सत्ता है वहीं उप्त वख्रक्ी युण पयोयें हैं बढ़ीं उसका 
उत्पाद व्यय भौव्य है | इसका खुलासा यह है कि वर्तरमें स्पर्श, 
रस, गंध, वर्ण हैं वे वस्नरके गुण हैं उनमें समय समय जो परिण- 
मन था बदलाव होरदा है वे ही समय समयकी वख््रकी प्यारे 
हैं। जब गुणोंकी पिछले स्मयकी पर्याय न होती है तब ही 
इस्त धर्तेमान समयकी पर्याय पैदा होती है यह उत्पाद व्यय है | 
आुबपना गुणोंका व उसके समुदाय द्वव्यका स्थिर है ही | एक 
बस्तर जो दो चार मास्त पीछे जीण दीखता है सो एकदम नीणे 
नहीं हुआ वह हर ॒समयमें पुराना पड़ता जाता है । जत्र बहुत 
पुराना दोनाता है तब ही हम स्थूल दृष्टिवालोंको माछ्म पड़ता 
है| यहां वत्यको भी पुद्दल स्कंध रूप दव्य ध्यानमें लेना चाहिये 
क्योंकि यही वस्र अग्निका संवध पाकर राखकी पर्यायमें पछट 
सक्ता है तब भी पुल द्रव्यकी सत्ताका नाश नहीं होता है । एक 
सेसारी मीव पसशरीर था वह जब एक नभरीरको त्यागता है 
» तब ही गुनुप्य आयुका उदय समाप्त होकर यदि उसे देवगतिमें 
जाना हो तो देव आयुका उदय प्रारम्भ होनाता है। उप्तकी 
, विग्रद् ग॒तिमें देवायुका उदय है | उसकी मनुष्य अवस्थाका व्यय 
दिग्वह गतिर उत्पाद और जीव द्रव्य अपेक्षा घुव॒पना एक कालमें 
मौजूद है तथा जीवके ज्ञानादि गुणोका सदमाब दोनों अवस्थाओमें 
रहते हुए भी इन गुणोंका परिणमन बदला गया-जो परिणमन 
मनुष्य देहमे था वह परिणमन विद्य॒द गतियें नहीं है | दियरह 
गतिमें विग्नदगतिके योग्य परिणमन है। इस तरह हराएण 
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द्रव्य सदाकाल इन तीन ढक्षणोक्ें रखता हैं। यदि हम शुद् 
आत्माक़ी ओर ध्यान करें मिनको कुछ काछ मुक्त हुए व्यतीत हो 
चुका है, तो शुद्ध आत्माके मीतर तीनों लक्षण मिलेंगे। वे अपनी 
अवान्तर सत्ताकी सदा रखते हँ। एक शुद्ध आत्मा दूसरी शुद्द 
आत्मामें अपनी सत्ताक्रो ख्रो नहीं देता है। एक क्षेत्रमें अनेक 
दीपकोंका प्रकाश मिला हुआ रहने पर भी हरएक दीपकका प्रकाश 
झअपनी भिन्न २ सत्ताको रखता है। यदि उनमेसे एक दीपकको 
बहांसे अन्यत्र ढ़ेजावें तो उस्त दीपकके साथ उप्तका प्रकाश भी 
अछग चला जाया, इसी तरह अनेक सिद्धात्मा एक क्षेत्रमें तिधवते 
हैं तौमी अपनी सत्ता भिन्न २ रखते हैं। इसी तरह शुदात्मामें 
अनंत ज्ञान दशन सुख वीथ्य, सम्यक्त चारित्र, अव्याब्राध जादि 

ग्रुण सदा पाए जाते हैं। तथा इन सब शुरू गुर्णामें क्षीर समुद्रमे 
रू कछोलकी तरह सामान्य अगुरुद्यु गुण हारा पट गुणी हानि 
बृढ्धिरूप अवस्था होनेसे समय समय सहश पर्यायें होती हें। गुण 
पर्यायपना शुद्ध आत्मामें दरसमय सत्ताके साथ अभिन्न रहता है। 

इसी तरह नवीन पर्यायोंका उत्पाद होते हुए व पिछली पर्यायोंका * 
व्यय होते हुए तथा शुद्ध आत्माका अनंतगुण सहित, प्रौन्‍्य होते 
हुए उत्पाद व्यय श्रीव्य भी शुद्ध आत्मामे हर समय पाया जाता है, 

यह भी सत्तासे अमिन्न है। सिद्ध भगवानकी सत्ता “इस उत्पाद 
च्यय औव्यके साथ ही सद्ा“बनी रहती है। + 





श्रीनेमिनद्र सिद्योत चऋषदीने हव्यप्तंमहमें फ़िडका स्वरूप 
इसी प्रकारका बताया है- 





« » द्वितोय खंड) - [ ३३- 
विक्वम्मा अठगुणा किचूणा चसमरेहदा सिद्ा | - , 
लयगादिदा णिच्चा उप्पादवयो्द संगुत्ता ॥ 
आवाथ-जो कर्म कलुंक रहित हें-मुख्य सम्यक्तादि आठ 
ग्रुण सहित हैं, अतिम घरीरसे कुछ कम आऊारवान हैं, लोकके 
अग्रभागमें विराममान हैं तथो उत्पाद व्यय सदित हैं और नित्य 
या ध्रुव हैं वे प्रिद्ध हैं। इस तरह स्व पर द्वव्यका ब्रिलक्षण समझ- 
कर तथा दहरएकडी सत्ताको अलगर निश्चय करके अपने आत्माजो. 
अपने ही द्वय क्षेत्र काल भावकी अपेक्षासे सब रागादि व पुद्धल 
विकारोंसे धथकू अपनी शुद्ध सत्तामं सदा विरानमान जानकर सर्च 
विकल्पोकी त्यागकर निम जात्माका ही अनुभव करना योग्य है-- 
द्त्यकरे लक्षण पहचाननेका यह तात्पय है ॥१॥ 
उत्थानिका-आगे सादश्य अस्तित्त्व शब्दसे कहे मानेवाली. 
मदप्तत्ताका वर्णन करते हैं-- 2३ 
इहू विविहछवखणाणं, लबखणमेगं सदित्ति सब्बंगयं 
उबदिसदा खलु घम्मं, जिणबरवसहेण पण्णत्तं ॥द्ा 
* इडू विविघलक्षणाना लूअगमें्क सदिति स्वगतम्‌ | 
उप देशता सछ धरा जिनदरबभपेण प्रश्सम्‌ ॥६॥ 
“अन्यय सहित विशेपाथे-(डुह) इस छोकमें (विविहपख- 
णाएंए नाना प्रकार मित्र २ लक्षण रखनेवाले पदार्थोक्रा (एगे) एक 
(सब्दगय) सबे पदा्थोर्मे व्यापक (छबखणं) लक्षण (सदित्ति) सत्‌ 
ऐप्ता ( धम्मं ) चस्त॒ुके खभावकी ( उवदिसदा ) उपदेश करनेवाले 
( जिणवरवसहेण ) श्री वृषभ निनेद्रने (बल) प्रगट रूपसे (पण्णत्ते) 


कहा है। 
डे 
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विशेषाथ-इस जगतमें भिन्न २ रक्षणफों रखनेवाले चेतन 
अचेतन मूर्त अमूर्त अनेक पदार्थ है, उनमेंसे प्रत्येक पदार्थड़ी 
सत्ता या स्वरूपास्तित््व भिन्न २ है तो भी इन समका एक 
अखड सर्वव्यापक लक्षण भी है | यह लक्षण मिलाप व भिन्नताके 
विफरयसे रहित अपनी २ जातिमें विरोध न पडने देनेवाले शुद्ध 
सम्रह नयसे सब पदार्थोमें व्यापफ एक सन्‌ रूप है या महासत्ता 
रूप है. ऐमा वस्तु स्वभावोंके सग्रहकी उपदेश फरनेवाले श्री 
चूपभनाथ भगवानने प्रगटरूपसे बणन या है। इसऊा विस्तार 
यह है फि जैसे जब हम ऐसा कहें क्रि से मुक्तात्मा है. तय उमसे 
सर्वे ही सिद्ोंड़ा एक साथ ग्रहण हो जाता है। यद्यगि वे से 
घ्िछ अपने २ झुद्द असख्यात प्रदेशोह़ी अपेक्षा नो छोफाकाश 
प्रमाण है जोर परमानदमई एक छक्षणरे रखनेवाले सुखामृतके 
रस्तके खादसे मरे हुए हे तथा अपने २ अतिम अरीरके आकारसे 
कुछ कम व्यमन पर्यायक्ी अपेक्षा मिश्र व भिन्नताके विरूत्पसे 
रहित अपनी अपनी जातिके भेदसे भिन्न २ है ती भी एके सत्ता 
रक्षणकी अपेक्षा उन सब पिद्धोंड़ा ग्रहण होनाता है। वैसे 
ही 'प्व स्तः ऐसा कहनेपर संग्रह नयसे सर्व पदा्थोक्ा ग्रहण दो 
जाता है | अथवा यह्‌ सेना है ऐसा कहनेपर अपनी २ जातिसे 
भिन्न घोड़े, हाथी आदि पदार्थोद्ी भिन्नता है तौ भी सयका एक 
कालमें अहण होनाता हे अथवा यहवन है ऐसा कहनेपर अपनीर 
जातिसे भिन्न निम्ब, आम्र आदि वृक्षोंद्वी मिन्नता है तो भी प्तन 
वृक्षोस़ एक झलमे अहण हो जाता है । तेसे ही सर्द सद्‌ ऐसा 
फहनेपर सादश सत्ता या महाप्त्ताड़ी जपेक्षा झुद्ध संग्रह नयसे 
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सर्व टी पदार्थोक्न बिना उनकी नातिके विरोधके एक्र साथ अहण 
होनाता है, ऐसा जय॑ है | 

आवाधथ-इस गाथार्में श्री कंदकुदआचार्यने महासचाका 
स्वरूस बताया है। सत्ता दो प्रकारकी है, एक अवान्तर सत्ता या 
स्वरुपास्तित्त्य, दूसरी महासत्ता या सांथ्य्याम्तित्तत। हरशक द्रव्यक्े 
भिन्न २ खरूपओ बतानेवाली अवान्तर मत्ता है तथा सर्व द्रव्योंमें 
एक सतुपनेका एक काल बोध करानेवाली महासत्ता है। प्तपना 
या अस्तित्व सर्व चेतन अचेतन पदाथोमें पाया नाता है इसलिये 
सतूपना सर्च पद्ाथो्में व्यापक है उप्तकी अपेक्षासे महाप्तत्ता या 
साब्य्यास्तित्त्व है । जो न्वभाव बहुतसोंमें एकमा होता है उसकी 
अपेक्षा एक कहनेका व्यवहार ज़गतमें हे | मसे यह सेना भाग 
रही है। यहां भागना स्वभाव सर्व द्ाधी घोड़े रथ पयादोंमें व्यापक दै 
इसडिये सेना भाग रही है इतना ही वाक्य प्रतके भागनेका वोध 
करा देता है । अथवा यह बाग फूल रहा है इतना द्वी वाक्य इसका 
ओोध करा देता है कि दस बागके सर्व ही बृक्षोंमें फ़ू खिल रहे 
है यहां फूलोंका खिलमा यह खभाव सब वृक्षोंमें व्यापक है। जो 
स्वभाव या कार्य एक समयमें अनेक्रोमें पाया जाये उनके एक साथ 
बोध करनेवाले ज्ञानको या बोध करानेवाले वचन प्रयोगक्ो संग्रह 
नय कहते हैं । लड़के खेल रहे हैं | यह सेग्रह नयका वावय है 
चंयोंकि खेलना सबमें एक साथ व्याप रहा ढे। यद्यपि हरणक लड़केके 
खेलमें मिन्नता हे तथापि खेलना मात्र सम्रमें प्तामान्य हे | कोयले 
मीठा बोढती हैं, इस वाक्यने मी मीठा बोलना , अनेक कोयलोमि 
व्यापक है इस वातडो संग्रह नयसे बतछाया | इस ही त्रद 


है 4] 
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जीव चेतन होता है यह वाक्य चेतनपनेफी सत्र जीवोमे 
व्यापफ झरटसाता है और एक साथ इसझा बोध सम्रह नयसे 
कराता है । पुद्ठल मूर्तीक हे यह वाक्य सर्य पुदलेमे स्पण 
रप्त गंध वर्णजी सत्ताका बोध कराता है अर्थात्‌ मूर्तीकपना नो 
सब पुटलोमे व्यापफ था उप्त व्यापक स्वभावक्ी इस वाययने 
एकदम सामान्यपने बोध करा दिया | दस ही तरह जत्र हम 
कहें क्रि सर्वे सत्‌ है तय यह वाक्य यही वोध कराता है कि सत्ता 
सर्व पदार्थो्में व्यापक है अथवा सरये पदार्थमिें सादश्य अस्तित्व 
है। इप्त ही तरह यदि कहा जाय कि यह जगन्‌ परिवर्तनशील है, 
तब यह वाक्य यह योब कराता है फ़ि परिवर्तमपना या अवम्था- 
ओऑओक़ा बदलना यह खभाव सर्व पदार्थमें एक काछ व्यापक है | 
निश्चयनयसे सन जीव शुद्ध हे-यह वाय्य बोध कराता है फक्रि 
ख़मावकी अपेक्षा शुद्यपना सर्व जीवोंमें व्यापक है। महाम्रत्ता सर्व 
जगतके पदार्थोमे अभ्तित्त्व म्वमावरी व्याप्ताको बताती है। इस 
तरह पर्तुका खमाव तीर्थर्रोंने प्रस्ट क्या है। यहा आचार्यने 
भरी ऋषभदेव प्रथम ती्यंकरका नाम इसी लिये लिया है कि इसः 
असतक्षेत्रमे इस काल्मे भोगभृमिके पीछे तथा कममृमित्री आदिमे 
सच्चे वस्तु स्वभावरतों प्रगट करनेवाले प्रथम ही श्री जादिनाथ 
भगवान हुए है। उनसे रेक्र हमतक सर्वका यही मत है कि 


भिन्न २ द्ब्यकरी ज़त्ता सो >वान्तर सत्ता है और सबझी एक सत्ता 
सो महाप्त्ता है। 


इस कथनतों प्रगठ करके आचार्यने यह तत्त्व प्रगठ क्या 
है कि यह जगत्‌ सतरूप होकर भी अनेक विचित्र रूप है। यह 
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णक घह्मलरूप दी नहीं है जेस्ता चेदान्तका कपन है। न यह 
एक जड़ रूप ही है मेम्ता चार्वकक्ा कथन है। न यह एक 
ब्रह्म व एक जइ़रूप है किन्तु यह जगत्‌ जनन्तानत नीक, 
अनन्तानन्त पुद्दल, एक धर्म, एक अथर्म, एक्क आकाश, अर्स- 
ख्यात काछाणुरूप होऊैर भी इनक्नैं अनेक अवस्था व खरूप 
नाना प्रकारका विचित्र है। इस तत्त्को जाननेका तात्पय यह है 
कि हम अपने आत्माक्ो सदा ही रहनेवाला सत्‌ रूप नानें तंथा 
उप्तकी जो वर्तमान जवस्था रागद्ेप मोहरूप व जज्ञान रूप द्वो 
रही है इस अवस्थाको दूर करके इसको सिडकी अवस्थामें पहुंचा 
देवें मिस्से यह सदा ही निमानंदका पान करे तथा इसी हेतुसे 
हमें निन आत्माका खरूप निश्चयसे झुद् ज्ञातादष्टा ध्यानर्मेकर 
उसद्दीका विचार तथा अनुभव करना चाहिये ॥६॥ 

उत्थानिकझा-आएगे यह प्रयण करते हें कि जमे द्रव्य स्वभ[- 
बसे सिद्ध हे वेसे सत्ता भी स्वमावसे सिछ हे- 

दृब्य॑ सहावसिद्धं सदिति मिणा तच्चद्रो समक्खादी। 
सिद्ध तथ आगमदी, ऐेच्छदि जो सो दि परसमभों ॥ ७॥ 

ड्ब्ये स्वमावयसिद्धं सदिति जिनाध्तत्वतः समाग्यातवम्त: | 

हिद्ध तथा आगमतो नेच्छति यः स द्वि परसमयः ॥ ७॥। 

अन्य सहित विशेषाथ-६ दव्य ) छव्य ( सहावसिद्ध ) 
स्वभावसे सिद्ध है (सदिति) सत्‌ भी स्वभाव सिद्ध है ऐसा (जिणा) 
मिनेन्द्रोंने (तच्चदा) तत्त्वसे (समक्खादों) कद्ा है. (तथ) लेसे हीं 
(आगमदो) आमगमसे (सिड) प्िद्ध हे (नो) नो कोई (शेच्छदि) नहीं 
मानता है (सो द्वि परसमओ) वही प्रगटरूपसे परप्षमयर्ूप है | 


ड्८ ] /.. ओोप्रवनसारटोका । 


विशेषपार्थ-यहां परमात्म द्रव्यपर घटाकर कहते हैं कि पर- 
मात्मारूपी द्रव्य स्वभावसे सिद्ध है क्योंकि परमात्मा अनादि 
अनन्त, विना अन्य कारणकी अपेक्षाके मये अपने स्वतः सिद्ध 
केवलज्ञानादि गुणोंके आधारभूत हें, सदा आनन्दमई सुखामृत- 
रूपी परम समरसी भावमें परिणमन करते हुए सर्व झुद्ध आत्मप्रदे- 
शोंसे भरपुर हैं तथा शुद्ध उपादान रूपसे अपने ही स्वभावसे उत्पन्न 
हैं। नो ल्मावसे सिद् नहीं होता है वह द्रव्य भी नहीं होता है। 
जेसे द्विणक आदि पुद्ठलस्कंधकी पर्याय व मनुष्यादि जीवपयीय । 
परमाणुओंकी सत्ता स्वयंप्तिद्ध है तब ही उनके उपादान कारणसे 
दिणुक आदि स्केध बनते हैं | जीवकी सत्ता सदा सिड है तब ही 
उसके उपादान कारणसे भनुष्यादि पयोयें होती हें। जेसे द्रव्य 
स्वभावसे सिद्ध है वेसे उसकी पत्ता भी स्वभावसे सिद्ध है सत्ता 
किसी मिन्न स्त्तेके समवायसे नहीं हुई हे । क्योंकि सत्ता और 
हब्यमें संज्ञा, लक्षण, प्रयोननादिसे भेद होनेपर भी जेसे दंड और 
दंडी पुरुषके प्रदेशोंका भेद है ऐसी प्रदेशोंकी मिन्नता सत्ता और 
ड्रव्यमें नहीं है | सत्ता गुण है इस लिये द्वव्यमें सदा पाया जाता 
है। तथा वह सत्तागुण द्रव्यगरणीसे कमी प्थ्कू नहीं हो सक्ता 
है इस बातको निश्रयसे तीथंकरोंने वणन किया है तथा यही बात 
सन्तानकी अपेक्षा द्वव्याथिक नयसे अनादि अनंत आगमसे भी 
सिद्ध है। जो ऐसा वस्तुक स्वरूप नहीं स्वीकार करता है वह मिथ्या- 
इष्टी है। इस तरह जेसा परमात्म रुव्य स्वभावसे सिद्ध है सेसे ही 
स्व द्रव्योंको स्वभावसे सिछ जानना चाहिये । यहां यह अभिष्राय 
है कि द्व्यको किसी पुरुषने रचा नही है और न द्ब्यका सत्ता 
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गुण ही द्॒व्यसे मिन्न है | हे 
भावा्थ-आचार्यने पूर्वमें त्रिलक्षणमई द्वव्यको बतलाया था। 
इस गाथामें पहला जो रक्षण सत्‌ किया था उसके सम्बन्ध कहा 
है कि वह सत्‌ या अस्तित्व, या सत्ता द्रव्यमें सदा पाई जाती है। 
गुण और गुणी प्रदेशोंकी अपेक्षा एक हैं परन्तु नाम जादि भेदसे 
विचारते हुए भिन्नर झलक्ते हैं| सत्ता गुणहे द्रव्य गुणी है | दोनों 
सदासे साथ हैं इसलिये जेसे द्वव्य स्वमावसे सिछ है और अनादि 
अनंत है चसे उप्तकी सत्ता स्वभावसे छिछ हे ओर जनादि जनंत 
है। यद्यपि इस जगतमें अवस्थाएं बनती ओर बविगड़ती दिखलाई 
पड़ती हैँ परंतु जिम्तमे ये अवस्थाएं, होती हैं वह द्रव्य न बनता 
दिखलाई पडता है न नष्ट होता मात्म होता है। परमाणुओंसे 
स्कंध बनते हैं, स्केंधसे परमाणु बन जाते हैं | अकस्मात कोई नहीं 
बनता दै। मनुष्य शरीरमें जीव आता है तब मनुप्य जीव कहलाता 
है, वही जीव देव पर्यायमें माता हे तब्र देव जीव कहलाता है | 
वास्‍्तवर्में इस लोकमें मीव पुद्टछ आदि छहों द्र॒न्य अनादि 
* अनेत हैं इसीसे म्वभावसिद्ध है, किसीने बनाए नहीं है। किसीका 
किसीसे बनना तब ही माना जासक्ता है जब किसी समय या 
क्षेत्रमें पहले उप्तका अभाव या न होना सिद्ध हो जावे । यदि हम 
विचारते हुए चले नावेंगे तब किसी भी द्र॒व्यका कमी या कहीं 
अमाव था ऐसा सिद्ध नहीं होगा। जगतमें यही देखा जाता है कि 
पानीसे मेघ बनते हैं, मेघसे पानी बनता है, वृक्षते बीन होता है 
बीमसे वृक्ष होता हे-कमी भी विना बीजके वृक्षका होगा व विना 
वृक्षेक वीजका होना सिछ नहीं होसक्ता | मनुष्य माता पिताके 
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संयोगसे होता है यह क्रम अनादि है-कमी भी कोई मनुष्य विना 
आता पिताके नहीं होसक्ता। जगतमें अवस्थाविशेषका उत्पाद व 
अवस्थाविशेषका दी व्यय होता है, मूल द्वव्य कभी न जन्‍्मता है 
न नए होता है| सिद्ध भगवान परमात्मा हें वे भी खमावसिद्ध 
अनादि हैं | यद्यपि उनको सिद्ध अवम्धा प्तादि है, परन्तु मिप्त 
जीव दत्यमें यह अवस्थारद है वह अनादि है | जीवमें सब दी 
केबलज्ञानादि गुण सदासे ही थे तथा उप्तके अधख्यात प्रदेश सदाते 
नही थे। उनपर जब्र आवरण था तव वे अशुद्ध थे, जब आवरण चढा 
गया तब वे शुद्ध हो गए-तथा यह शुर्वता भी अपने ही उपादान 
कारणरूप निश्चय रत्नत्रयमई कारण समयसाररूप निषिकर्प 
समाधिसे ही हुई है। द्रव्य मेसे खमावप्तिद् है बसे उठ्तका लक्षण 
जो खरूप अस्तित्त्व है वह भी स्वभावसे सिद्ध है | द्ृव्याथिक नय 
या निश्चयनय गुणगुणीका भेद न करके अखंड द्रव्यको ग्रहण करती 
है।इस नयमें सत्ता और द्वव्य भिन्न नहीं दिखते हैं--एक द्रव्य ही 
झलकता है| पर्योयाथिकनय या व्यवहारनयसे जब उसके स्वरूपको 
समझा था समझाया जाता है तब दव्यमें मितने गुणोंका आधार है 
उनका भिन्न २ नाम व स्वरूप या प्रयोनन समझाया माता है | 
जैसे जो अग्विको जानता है उप्तके लिये अग्नि कहना ही बश है 
इसीसे ही वह जग्निको सगझ नाता है, परन्तु जो कोई जज्ञानी 
अग्निको नहीं समझता है उसके लिये कोई ज्ञानी इस तरह सम- 
झाते हैं कि अम्नि उसे कहते हैं. जिप्तमें दाहक अर्थात्‌ जछानेका 
“स्वभाव हो, पाचक अर्थात्‌ पकानेका स्वभाव हो, प्रकाशक जथीत्‌ 
डनाडा देनेका खाव हो इलादि ये त्तीनों ही स्वभाव जम्तिमें 
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सदा पाए जाते हैं इसीसे इनको भेद करके समझानेसे अग्निका बो 


अज्ञानीको होनाता है | द्ृव्य और उप्तकी सत्ता सदासे है यह कध 
उन सब मिथ्या अमोंकी दूर करता हे जो किसी समय जीव अं 
अनीवकी सत्ताका अभाव मानते हैं या इनको घह्मसे पेदा हुआ 
ब्ह्ममें छय होना मानते हैं | हरएक॑ द्रव्य नीव हो या पुद्छ अप 
स्वरूपके अस्तित्वको सदासे रखता है-सदासे ही जीवमें जीवप 
है, सदासे ही पुद्ठलमें स्पढी, रस, गंध, वर्णपता है| न किसी एक 
गे अनेक हुए न नीवसे पुद्धल हुए न पुद्वलसे जीव हुए-सब 
दव्य सदासे परिणमन करते हुए बने रहते हें । यह बिल्दु 
अकात्य सिद्धांत है कि सतका नाश नहीं व जसतूका उत्पाद नई 
स॒त्‌ रूप छुब्यमें ही पर्यायका उत्पाद या विनाश होता है, आ। 
'तूमें नहीं हो सक्ता | स्वामी समंतभद्गाचार्यने आप्तमीमांसामें यः 
कहा है कि सत्‌ पदार्थमें ही विधि निषेध या अस्तिनास्तिः 
“कल्पना हो पत्ती है- 

द्रब्यायन्तरभावन निषेध: रुंज्ञिनः सतः | 

असदूरभेदो न भावस्छु खान॑ विधिनिषधयों: [४७ ॥ 

भावार्थ- सत्‌ पदार्थमें ही अपने स्वद्वव्यादि चतुछचक्री जपे! 

विधि या अस्तित्त्व तथा परद्धव्यादि चतुषयकी अपेक्षा निषेध 
नास्तित््व कद्दा जा सक्ता है | जो पदार्थ अभावरूप है या अप 
“है उप्तमें अस्तित्त्व या नास्तित्वकी कल्पना हो ही नहीं सक्ती 


'इस्त लिये जगतमें सर्व ही द्रव्य सतरूप हैं |" 
द्वब्य और उसकी सत्ता स्वमावस्तिद अनादि है यह व 


तौरथकरोने अपनीर दिव्यवार्णासे प्रकाशित की हैं तथा यही वा 
आआमगमसे भी प्रगठ हे | 


घर ओरोप्रबचनसारटोका ॥ 





इस अनाडि प्रवादरूप जगतमें सदा ही तीर्थंकर या केवली 
होते रहे है इसलिये उनका उपदेश मी होता रहा है। तथा सदासे 
दी गणपरोंने उसकी द्वादशागरूप रचना करके उसे आगमरूप 
प्रगट किया है इसलिये प्रवाह या सतानकी अपेक्षा भगवानका उप- 
देश तथा शास्त्र दोनों अनादि है | इन दोनोसे यद्दी बात मान्य 
है, अतण्व यह जटठल सिद्धात है कि द्रव्य स्वभाव छतिइअनादि 
अनन्त है तेसे ही उसकी अभिन्न सत्ता भी स्वभावसिद् सदा 
कालसे है व सदाक़ार बनी रहेगी | यही यथार्थ वस्तुका स्वभाव 
है। जो इस तत्वको नही समझता है वह पर समयरूप मिश्यादट्टी 
जज्ञानी है | उप्तजो अपनी आत्माक़ी सत्ताक़ी नित्त्यतारा कभी 
अ्रद्धान नही होगा तन वह आत्मा व उसका परछोक न मानता 
छुआ इस शरीरकी अवम्थाफ़ों ही आपा मागेगा और शरीरसुख 
हीमे लिप्त रहेगा | यही अज्ञान चेष्टा है । 
तात्पर्य यह है. कि अपने आत्माड़ो सदासे ही निश्चय नयसे 
शुद्ध परमात्माफे समान वीतरागी तथा आनदमई ओर ज्ञाता दुष्ट 
निश्चय+र उसके स्वभावक्े अनुभवमे लय होकर आत्माऊ़ो कर्मंतध- 
नसे छुडाना चाहिये ओर छुख़ शातिका राम करना चाहिये ॥णा 
उत्थानिक्ता-आगे कहते हे कि उत्पाद व्यय श्रौव्य रूप होते 
हुए सत्ता ही द्रव्य स्वरूप है अथवा द्रव्य स्त्‌ स्वरूप है-- 
सद्वष्टिय सहावे, दष्य दब्बस्स जो हि परिणामों। 
अत्थेखु सो सहायो, डिद्खिंभवणासखंबद्धो ॥ ८ ॥ 
सदव॒स्यित स्वभाव द्वव्य द्रव्यस्य यो हि परिणम | 
आरयेंतु स स्वभाव, स्वतिस्मवनाशब्यद्ध ॥ ८ ॥ 





द्वितीय खंड] * [ ४३ 


हु 


6 8 पा 5 02300 02 

अस्वय महित घिशेषाये-(सद्दावे) खमावमें (अवट्ठियं) रहा 
(आ ( सत्‌ ) सत्‌ (दब्बं) द्रव्य है । (दव्वस्स) द्वव्यका (अत्येस)- 
गण पर्याययोमें ( नो) जो ( ठिदिसिंभवणाससंबद्ों ) धीव्य, उत्पाद 
यय प्हित (परिणामों) परिणाम है (सो) वह (हि) ही (सहावो)- 
व्रभाव है| 

विशेषार्थ-यहां टीकाकार परमात्मा द्व्यपर प्रथम घटाकर 
पमझाते हैं। खम.बमें तिछा. हुआ शुद्ध, चेतनाका अन्वयरूप, 
'बराबर) अस्तित्व परमात्मा द्रव्य है। उस परमात्मा द्रव्यका अपने 
फेबलज्ञानादि गुण और प्िदित्व यहां अरहंतपनेसे मतलब ( है ) 
आदि पर्यायोंमें अपने आत्माक्ती प्राछ्ठि रूप उत्पद्ट उसी ही , 
प्रमयरमें परमागमक्की भाषासे एकत्ववित्क अवीचार रूप दूसरे 
भुक्त ध्यानका या शुद्ध उपादानरूप सर्व रागादिके विकल्पकी 
उपाधिसे रहेत खसंवेदन ज्ञानपर्यायका नाश तथा उस्ती ही 
प्मय इन दोनों उत्पाद व्ययके आधाररूप परमात्म दल्‍व्यकी:ः 
स्थिति इस तरह उत्पाद व्यय प्रीव्य सम्बन्धी जो परिणाम है वही 
निश्चयसे उस परमात्म द्वव्यक्षा केवलञ्ञानान गुण वा सिंडत्व आदि 
पर्यायरूप स्वभाव है । गुण पर्याय द्ृब्यके खभाव हैं इस लिये 
डनकी अथ बहते हैं।इस तरह उत्पाद व्यय श्ोव्य इन तीन खमा- 
बसे एक प्म्रयर्भे यद्यपि पर्योयाथिक नयसे परमात्म छृब्य परिणमन 
करते हैं तथापि दब्यार्थिक नयसे सत्ता रक्षण रूप ही हें । तीन 
लक्षण रूप होने हुए भी पत्ता लक्षण क्‍यों कदते हें. इसका 
समाधान यह है कि सत्ता उत्पाद व्यय धोव्य खरूप है। जेपता कहा 
है उत्पादव्ययप्रीव्ययुक्त सत्‌ ” जेसे यह परमात्म हृब्य एक- 
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समयमे ही उत्पाद व्यय प्रीव्यसे परिणमन करता हुआ ही सत्ता 
रुक्षण कहा जाता है तेसे ही सर्वे द्रव्योफ़ा स्वभाव है यट अभ है | 

भावारथ-यहा इस गाथामें आचार्यने द्वव्यकरा स्वमाव स्पष्ट 
क्या है कि सत्ता रूप वस्तु अपने स्वमावमे बर्तन करती हुई 
ढव्य कट्छाती है | तथा उस सत्ताझा यह म्वभाव है कि वह सदा 
उत्पाद, व्यय, प्रोव्यक्ूप परिणमन ररती है। निस पदाथकी सत्ता 
होगी उप्तमे पर्याय होनी ही चाहिये। पुर्व पर्याय नाथ व्यय है, 
उत्तर पर्यायकरी उत्पत्ति उत्पाद है, 5व्यका सदा बना रहना श्रीष्य 
है, जो सत्ता हे वह अयच्य तीन रूप रहेगी | वृत्तिफारने अरहत 
प्रमात्मापर घररूर कहा है हि जन भरहत अवम्थारू उत्पाद व्यय 
होता है तन ही पूर्वमें नो धाहरवें गुणम्थानमें खसम्रेदन परिणाम 
था उप्तका नाज् होता है और आत्माका प्रीग्य विद्यमान है | इस 
तरह जय पर्यीयाथिक नयसे भेद करके बिचारते है तय उत्पाद 
प्रीव्यफी कल्पना करते है। परन्तु जय हव्यार्थिक नयसे विचार 
करते है तय इस भेदवयीरी गोण मरके सत्ता मात्र हृव्य है 
ऐेप्ता कहा जाता है। अमेद नयसे सत्ता एक रूप है, भेद 
नयसे वही तीन रूप है | इप्त ऊथनसे भी आचायेने अनेकात 
मतके गौरबफ़ो बताया है। उत्पत्ति, विनाश, थ्रीव्य ये तीन 
अवस्थाए पदार्थमें एक ही समयमे नित्त्यत्वच और अनित्त्यत्वरे 
झलकाते है| पयोय्मा नाश व उत्पाद द्वोना अनित्यपनका 
चोतऊ है-तथा ठव्यक्ा प्रीव्यपना निद्यत्वफा दोतक हे। इससे 
डब्य नित्त्य नित्त्यात्मऊ है। यही सिद्धात ठीऊ है | यदि एकातसे 
हयसे नित्य ही भाने उसमें अनित््य म्वमभाव भ माने तो क्या 
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दोष होगा इसके लिये स्वामी सममंतमदाचार्यने आप्तमीमांसामें 
कहा हैः-- 
नित्यत्वैकाम्तपश्चेडषि पिक्रिया ने पष्यते | 
- प्रागेत्र वारकाभाबः छ प्रमार्ण क् तत्फ्वम ॥ ३७ ।॥। ४ 
भागे यदि पदार्थमें मात्र नित्त्यपना ही है, अनित्त्यपना 
नहीं है ऐसा एकान्त पश्च माना जायगा तो उसप्तमें एक अवस्थासे 
दूपरी अवस्थामें पलटना नहीं होगा वम्तु सदा एक रूप दी बनी 
रहेगी उसमें कोई विक्रार नहीं दोगा, तब कर्ता कर्म करण आदिः 
कारकोंका पहले ही अभाव होनेसे उसमें प्रमाण और उसके फलकी 
कल्पना नहीं हो सकेगी | 
ओर यदि वस्तुको सर्वथा अनित्य माना जावेगा तो बया दोष 
होगा उसके लिये भी स्वामी वहीं कहते हैं--- 
क्षणिकैका-तपके5पि प्रत्यभावाद्यसम्भव: | 
प्रत्यभिज्ञाअ णावान्न कार्यौरम्म: कुल फलम्‌ ॥ ४१ ॥ 
भावाथे-यदि वस्तुकी सवेथा क्षणिक माना जायगा कि 
' पदार्थ क्षणक्षणमें बिलकुल नष्ट होता हे ती यह दोष आएगा कि 
जीवके परलोककी व संसार व मोक्षकी सिद्धि न द्वोगी तथा प्रत्यभि- 
ज्ञान न होगा कि यह घह्ी वस्तु है मिम्तको पहले देखा था न 
किप्ती पदार्थंक लिये विचार या तर्क हो सकेगा और न घट पट 
बनानेके कायेका आरंभ हो सकेगा न कार्य बनके उससे कोई फलकी 
साधना की जा सकेगी। परंतु यदि वस्तुको ग्रुर्णोके सदा स्थिर 
रहनेकी अपेक्षाते नित्य माना जावे ओर उन सुणोंमें समय समय 
पर्याय विनश्चत्ती उपमती है इससे अनित्य माना जाबे तत्र ही 
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उसमेंसे काये हो सक्ते हैं| बास्तवमें यही अनेक धर्मात्मक सिद्धांत 
ठीक है | इसीसे हरणक सत्तारूप दव्यपयीयकी अपेक्षा उत्पाद 
व्यय रूप और गुणोदी अपेक्षा प्रीव्य रूप सिर होती है । ऐसा 
ही सत्ताका खमाव है | द्रव्य सत्‌ स्वरूप है और सत उत्पाद 
व्यय भ्रोव्य खरूप है| यही बात यथार्थ है। > 
इस तरह खरूप सत्ताको कहते हुए प्रथम गाथा, मदाप्तत्ताको 
कहते हुए. दूसरी गाथा, अैसे द्वव्य स्वतःसिद्ध है वसे उप्तकी 
सत्ता गुण भी खतः सिद्ध हे ऐसा कहते हुए तीसरी गाथा, उत्पाद 
व्यय प्रीव्य रूप दोते हुए भी सत्ता हीको द्वव्य कहते हुए चौथी 
गाथा इस तरह चार गाथाओके छारा पत्ता छक्षणके व्याख्यानकी 
मुख्यता करके दूसरा स्थल पूर्ण हुआ ॥ ८॥ 
उत्थानिक्ना-भागे उत्पाद व्यय भ्रोब्य इन तीनोंमें परस्पर 
अपेक्षापना है ऐसा दिखाते दैं- 
ण भवो भंगविहीणो, भंगो वा णत्थि संभवविहीणों । 
उप्पादों वि य भंगी, ण विणा ध्ोब्चेण अत्येण ॥ ९ ॥ 
न भवो मेगविरीनों भ्गो या नालि संभवविहीनः | 
उस्पादोषि च भग्रो न बिना घव्येणार्यन ॥ ९ ॥ 
अन्बय सह्दित सामान्याय-(मंग विहीणो भवो ण) व्ययके 
बिना उत्पाद नही होताहे (वा) तथा ( संभवविद्दीणो भंगो णत्थि) 
'डत्पादके विना रुग या व्यय नही होता है (य) और ( उप्पादो वि) 
उत्पद तथा ( भेगो ) व्यय ( धोन्वेण अत्येण बिणा ण ) श्रीव्य 
'पदार्थके विना नहीं होते | 
विशेषाये वृत्तिकार सम्यक्तकी उत्पत्तिका द्रएँत देकर इन 
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उत्पाद व्यय श्रीव्यकी परस्पर अपेक्षाको बताते हें-निर्दोप परमा- 
त्माकी रुचिरूप सम्यक्त अवस्थाका उत्पाद सम्यक्तसे विपरीत 
मिथ्यात््व पर्यायके नाथके बिना नहीं द्वोता है क्योंकि उपादान 
ऋरषणके अभावसे कार्य नहीं वन सकेगा। जब उपांदान फारण होगा 
सब ही कार्य होसक्ता है। जेसे मिट्टीके पिडका नाश हुए बिना घड़ां 
नहीं पेदा होसक्ता है । मिट्टीका पिंड उपादान कारण है। दूसरा 
कारण यह है कि जो मिथ्यात्व पर्यायका नाश है वही सम्यक्तकी 
पर्यायका प्रतिभाप्त है क्योंकि ऐसा पिद्धांतका वचन है कि “भावा- 
न्तरस्थमावरूपो भवत्यमावः ” अन्य भाव रूप स्वभाव हीं 
अमाव होता है अथीत्‌ सवेथा अभाव नहीं होता-अन्य अवस्था- 
रूप परिणमना ही अभाव है जैसे घटका उत्पन्न होना ही मिट्टीके 
पिडका मेग है | यदि मिथ्यात्व पर्यायकरे संग रूप सम्यक्तके उपा- 
दान करणके जभावमें भी शुद्धात्माकी अनुभूतिकी रुचिरूप सम्य- 
क्तका उत्पाद दो जाबे तब तो उपादान कारणसे रह्वित आकाशके 
पुष्पोका भी उत्पाद हो जाथे सो ऐसा नहीं दो प्क्ता है। इसी 
* रह पर द्रव्य उपादेय है-ग्रदण थोग्य हे ऐसे मिथ्यात्वका नाश 
पृर्वेमें कहे हुए सम्यक्त पर्यौयके उत्पाद बिना नहीं होता है क्योंकि 
अगफे कारणका जभाव होनेसे भेग नहीं बनेगा जेसे घटकी उत्प- 
त्तिके अभावमें मिट्टीके पिंडका नाश नहीं बनेगा । दूसरा कारण 
चह है फ्ि सम्यक्त रूप पर्यायकी उत्पत्ति मिथ्यात्त्व रूप पर्यायके 
अभाव रूपसे ही देखनेमें आती हे क्योंकि एक पर्यायका अन्य 
पर्याबमें पलटना होता है जैसे घट पर्यायक्री उत्पत्ति मिट्टीके 
पिंहके अभाव रूपसे दवी,होती है । यदि सम्यक्तकी उत्पत्तिकी 
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अपेक्षाके बिना मिथ्यात्तव पर्यायका अभाव'होता है. ऐसा माना 
जाय तो मिथ्यात्त्व पर्यायका अभाव दो ही नहीं सक्ता क्योकि 
अभावके कारणका अभाव है अथान्‌ उत्पाद नहीं है । नैसे घटकी | 
उत्पत्तिके बिना मिट्टीके पिंडका अभाव नहीं होप्तक्ता इमी त्तरह 
परमात्माकी रुचिरूप सम्यक्तका उत्पाद तथा उप्तसे विपरित 
मिथ्यात्त्व पर्यायका नाश ये दोनों वातें इन दोनोंके आधारमूत 
परमात्म रूप द्रव्य पदार्थफे बिना नहीं होती | क्योंकि द्वव्यके 
सभावमें व्यय और उत्पादका अभाव हे। मिट्टी व्रव्यके अभाव होने- 
पर न घटकी उत्पत्ति होती है न मिट्टीके पिंडका भंग होता है । 
जैसे प्म्यक्त और मिथ्यात्व पर्याय दोनोंमें परस्पर अपेक्षापना हे. 
ऐसा समझकर ही उत्पाद व्यय ध्ीव्य तीन दिखलाए गए हैं इसी 
तरह सर्व द्वव्यकी पर्यायोंमें देख लेना व विचार लेना चाहिये, 
ऐसा अर्थ है | 
भाद्षर्य-इस गाथामें आचार्यने उत्पाद व्यय प्रौन्यको एक 

दूसरेकी अपेक्षासे अर्थात्‌ एक दूसरेके जाल्म्बनसे, होना सिद्ध; 
किया है | स्वतन्त्र न उत्पाद होप्तक्ता है न व्यय और न औब्य 
ही रद सक्ता है | बास्तवमें वात इतनी है कि पदार्थमें समय 
समयमें कोई न कोई भवस्था होती रहती है। एक अवस्थाकी 
तरफ दृष्टि देकर यदि विचार करेंगे तो विदित होगा कि वहां 
ये तीनों ही हैं | नि्॑त अवस्थाका व्यय होकर कोई अवस्था बनी 
है उसका तो नाश या व्यय हुआ है, नो जवस्था पेंदा हुईं है उसका 
उत्पाद है और दोनों अबस्थाओंका आधारभूत पदार्थ बराबर विद्य- 
मान है यही प्रीव्य हे । यदि उत्पाद न माने तो व्यय न होगा | 
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व्यय न माने तो उत्पाद न होगा। प्रोत्य न माने तो उत्पाद व्यय 
किप्तमें होगा | इसलिये यह वात बिलकुल यथार्थ है कि एक सम- 
यमें उत्पाद व्यय भौव्य तीनोंको ही किप्ती भी सत्‌ पदार्थमें मानना 
होगा । अन्यथा कोई कार्य नहीं होसक्ता | नेते जब एक काउकी 
चौकी बनी है तथ काटके तखतेकी दशाक्नो श्रिगाइकर बनी है| 
जब तखतेका नाश हुआ तब ही चीकीकी उत्पत्ति हुई तथा तखते 
आर चौकी दोनोंका आधारभूत्त रुकड़ी श्रौव्य रूपसे मौजूद है हीं। 
गोरसको बिदोकर जब मक्खन वना तब मरेखनका उत्पाद हुआ 
सो दूधकी दक्षाकी नाशकर हुआ है और गोरस दृधमें भी था 
और इस मरखनमें भी है। वृत्तिकारने सम्यक्तकी उत्पत्तिका उदा- 
हरण दिया है कि जब सम्यग्दअन गुण आत्मामें प्रगठ होता है तथ 
मिथ्यात्वके उदयफा अभाव जवश्य होता है जौर जात्मा दोनों 
अवस्थाओंमें विधमान रहता है | इस कथनसे यह बात दिखलाई 
है कि कि्ली पदार्थका पर्दधा नाश या अमाव नहीं होप़क्ता है 
जऔर न कोई पदार्थ अकम्मात्‌ विना कारणके उत्पन्न दोप्तक्ता है तथा 
, मिप्तमें नाशपना और उत्पाद होता हे वह पदार्थ चना रहता है। 
मूछ पदार्थ यदि न बना रहे छो कोई भी अवस्था उप्तमें हो नहीं 
सक्ती | इस कथनसे और भी स्पष्टकर दिया गया है कि यह जगत्‌ 
अनादिअनन्त और अकन्रिम है | कारण यही है कि सत्‌ पदार्थ 
सदा ही उत्पाद व्यय प्रीव्य रूपसे रहता है। निन पदाथौका 
जगतमें समावेश है वे सब्र पदार्थ सत्‌ हैं और उत्पाद व्यय प्रौ्य 
रूप हैं| यह उत्पाद व्यय प्रीव्यका कथन परतर सापेक्ष है इसी 
बातकी ख़ामी समेतमद्राचार्यने आप्तमीमांसामें इस भांति दर्शाया है-- 
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कार्योलादः क्षयों हेतोनियमालक्षगात्पकू | 
न तौ जात्याद्वस्थानादनपेश्ना: खपुष्मवत्‌ ॥ ८८ ॥ 
भावथे-नो जो कार्येका उत्पाद दोता है वह नियमसे अपने 

डपादान कारणकों क्षय करके होता है | यह नाश और उत्पाद 
अपने२ लक्षणक्री अपेक्षा अलग२ हैं परंतु जाति अर्थात्‌ प्त्तारूप 
द्रव्यकी अपेक्षा या प्रमेयपनेकी अपेक्षा वे दोनों भिन्न नहीं हैं-एक 
रूपका रूपान्तर हुम| है। यदि इनको एक दूसरेकी अपेक्षा बिना 
खतंत्र माने तो ये उत्पाद व्यय प्रीव्य तीनों ही आकाशके पृष्प 
समान हो नावेंगे अथोत्‌ कुछ भी नहीं रहेंगे | इसीके बतानेको 
लौकिक इण्टान्ठ देते हैं--- 

घटमीौलि मुवर्णार्थी माशोत्पादस्थितिष्वयम्‌ | 

शोकप्रमोहमाष्यरष्प॑ जनो याति सदहेठकम्‌ ॥ ५९ ॥ 

भावाथै-मैसे फोई सुनार सुवर्णके घटको तोड़कर उद्तसे 

मौलि या मुकुठ बना रहा था उस समय उसके पास तीन भादमी 
तीन अभिप्रायक्े जाए। एक तो सुचर्णका घट छेना चाहता था वह्‌ 
इत्त सुबर्णफे घटकों न्ट होते देखकर मनमें शोक फरता है। दूसरा 
सुवर्णका मौलि लेना चाहता था वह अपनी इच्छानुक्ूछ मौडिको 
चनते देखकर हर फरता है । तीप़तरा मान्न खुब्ण चाहत्ता था चह 
बस्का नाश होते न खेद करता न मौलिफे वनते हुए हर्ष करता 
किन्तु माध्यस्थ या उदासीन रहता है क्योंकि उस्तको तो सुबर्ण 
ख/मात्र चाहिये यह चाहे निस्त अवस्थामें मिले | इस द्टांतसे आचा- 
यने यद्‌ दिलाया कि उत्पाद व्यय शरोव्य परसर जपेक्षा सहित 
हैं, खतंत्र अठग३ नहीं पाए ना सक्ते हैं। तथा स्वरूपके लक्ष- 
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णक्की अपेक्षा तीनों भिन्न २ हें परन्तु एक हब्यमें एक समयमें पाए 
जाते हैं इससे भिन्न नहीं हैं । इस कारण ये कपचित्‌ भिन्न 
कर्मचित्‌ अभिन्न हैं | दूसरा दछांत देते हैं--- '. '. * 

पयो ब्रतो न द्यत्ति न पयोजत्त दचित्रत; | हे 

अगोरसत्रतों नोमे तध्मात्तयं चरयात्मकम्‌ ॥ छ० व. 

भावार्थ-मिस्तको यह जत है कि मैं दूधको खाऊंगा दृढी न 
खाऊंगा। वह दल्लीको नहीं खाता है. और मिप्तक्नो दही खानेका बतत , 
है वह दी खाता है दूधको नहीं खाता है परन्तु निप्तको यह बत , 
है कि मैं गोरसको नहीं जज ॥ वह्‌ न दद्दीको खाता है न दूधको- 
पीता है इसलिये यह सिद है कि पदार्थ उत्पाद व्यय मौव्यरूप है। 
जब दूधका दही बनता हो तब दूध चाहनेवालेको खेद, दही चाहने- 
बालको हर्ष व दोनों न चाहनेवालेको माध्यस्थ माव रहेगा । ऐसा 
चस्तुका स्वभाव जानकर अपने जआत्माक़ो स़॒त पदार्थ निश्चय करके 
अपनी संसार अवस्थाको माशकर सुक्तावस्थाके उत्पादका टढ़ 
उद्योग हमको करना चाहिये ओर बह उद्योग एक सास्यमाव है मो 
इत्नत्रयकी एकतारूप भात्माकी परिणतिमें झलकता है. इसलिये 
साम्य या स्वात्मानुमवका छाभ करना चाहिये ॥ ९ ॥ 
जउत्यानिक-आगे यह बताने हैं कि उत्पाद व्यय भोव्यका 
द्वव्यके साथ परस्पर आधार आधेय भाव है इसल्यि जन्वयरूंप 
याविऊ नयसे बे दूब्य दी हैं--- 

उप्पादष्टिदिमंगा विज्ज॑ते पश्जएसु पन्ञाया ॥ 

दूधप हि खंति णियईं तम्दा दब्दे हवदि सज्यं ॥१णा 

उतादस्थितिमज्ञा विद्यम्ते पर्यागेपु पर्यावा: | 

डबपएं हि.£ सन्ति निदर्त लतन्माददद भ्रवति संरन्न ॥४ ०) 
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अन्वप सहित सामीस्याथे-( उप्पादडिदिसेगा ) उत्पाद, 
व्यय और भ्रीव्य (पलएस) पर्यायोमें (विजंते) रहते हैं। (पञ्ञाया) 
भर्गायें (णियद दि) निश्रयसे ही (दव्वे) हव्यमें (संति) रहती हैं ॥ 
(ताहा) इस कौरणसे (सब्यें) वे सब पयोये (दबे) द्रव्य (हवदि) हैं। 
विशेषाये-बत्तिकार सम्यग्दशन पर्यायका दृष्टांत देकर बताते 
हैं कि विशुद्ध ज्ञान दर्शन खभावरूप आत्मतत्वका निर्विकार स्वस्तं- 
चेंदुन च्ोनरूपसे उत्पाद, उस्ती ही स्मयमें स्वसंवेदन ज्ञानसे विरक्षण 
झ्ज्ञान प्रयोयेरूपसे व्यय तथा इन दोनोंका आधारमूत जात्रद्रत्य- 
प्रनेकी अवस्था रूपसे श्रीव्य ऐसे ये तीनों ही भेद परयोगोमें रहते 
हैं अर्थात्‌ सम्यक्त पूर्वक निर्विकार स्वसंवेदन ज्ञान पर्यायमें उत्पाद' 
है तथा खसंबवेदन रहित अज्ञान पर्यायरूपसे व्यय तथा इन 
दोनोंका आधाररूप आत्मद्रव्यपनेकी अवस्था रूपसे प्रौव्य अपनीः 
अपनी पर्यायोमें रहते हैं | और ये ऊपर कहे हुए लक्षण सहित 
जो ज्ञान, जज्ञान और इन दोनोंका आाधाररूप भात्म द्वव्यपना 
ऐसी ये पर्योगें निश्चय करके अपने २ संज्ञा लक्षण प्रयोजन जादिके 
मेदसे भेद्रूप हैं. तथापि आत्माके प्रदेशोंमें होनेसे अमेदरूप हैं 
इसलिये नत्र निश्चयसे ये उत्पाद व्यय श्रीव्य आधार्‌ आधैय भावसे 
च्रव्यमें रहते हें तब यह स्वसचेदन ज्ञान आदि पर्यायरूप उत्पाद 
व्यय औीव्य दीनों अन्वय द्धव्याथिक नयसे ऋव्य हैं । पूर्वक्मित 
उत्पाद आदि तीनोंका तैसे ही स्वसंवेदन ज्ञान आदि तीनों पर्यो- 
योंका अनुगत आकारसे व अन्यय रूपसे जो आधार हो सो अन्वय 
दन्यं कहझाता है। अन्वय द्रव्य जिम्तका विपय हो उप्तको अन्वय 
दव्याथिक नय कहते दें | जैसे यहां ज्ञान अज्ञान पर्यायोंमें तीन 
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भेद कहे गए तंसे ही सर्व द्व्यकी पर्योयोमें यथाप्रभव मान लेना 
चाहिये यह अभिप्राय है। ..., हा 

भादाथे-इस गाथामें आचायने यह बताया है. कि उत्पाद 

व्यय ध्ौज्य द्रव्यसे भिन्न नहीं हैं | ये तीनों ही द्व्यमें होते हैं । 
इनके बिना द्रव्य नहीं और द्वव्यके विना ये नहीं। जैसे वीर्नका नाश 
अकुरका फूटना तथा वृक्षत्वका ओ्रीत्य वृक्षेक बिना नहीं जोर वृक्ष 
इनके विना नहीं होता है । मिद्ीके पिंडका नाश, घंटकी उत्पत्ति 
तथा मिट्टौपनेका ध्रौन्‍्य मिट्टी द्वव्यके बिना नहीं और मिट्टी इनके 
बिना नहीं | दूधका नाश घीका उत्पाद, गोरपपनेका भीव्य गोरंस 
द्ब्यके बिना नहीं और गोरस इन तीनफे विना नहीं हे । इसी तरह 
शृत्तिकारके अनुसार मिथ्यात्वका नाश, सम्यक्तकी उत्पत्ति, आत्मा- 
गनेका प्रीव्य आत्म दव्यके विना नहीं और आत्मा इन विना नहीं। 
ऐेसा हरएक द्वव्यका अपने उत्पाद व्यय ध्रीत्यके साथ आधार आधेय 
भाव है। प्योयाथिक नयसे अर्थात्‌ अश् भेद या अश कल्पनाकी टष्टिसे 
<उत्पाद व्यय ध्रीव्य दिखते हें परन्तु दब्याथिक नयसे ये भेद नहीं 
दिखते-द्धव्य अखंड एकरूप बरावर झलऊता है। जो अनेक समयोर्मे 
कसा चला आदे उप्तको अन्वय कहते हैं। अर्भिप्राय कहनेका यह 
है कि उत्पाद व्यय श्रीत्य द्रव्य ही निश्रयसे हैं द्व्यसे किसी तरह 
बिलकुल भिन्न नहीं है। भेद दृष्टिमें संज्ञा, संस्या, लक्षण प्रयोननकी. 
अपेक्षा मेद है परन्तु प्रदेशोंकी अपेक्षा भेद नहीं है। श्री 
आप्तमीमांसामें श्री समंतमद्राचाचार्यने इसी बातकी बतछाबा दे--- 
न सामान्यात्मनोदेति न व्येति व्यक्तमन्ववात््‌ 
ब्येख्युदेति विधेषात्त सदैकत्रोदयादि खत ॥ ५७ | 
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, भआावार्थ-चस्तु सामान्यपने न उपनती है, न नष्ट होती है 
चरयोंकि प्रगटपने जन्वय स्वरूप है, वरावर बनी रहती है किन्तु 
विशेषपने अर्थीत्‌ पयोयकी अपेक्षा उत्पन्न भी होती है. व्यय भी 

' होती है। भेदरूप एक समयमें देखा जावे तो एक साथ 
सतरूप द्रव्य उत्पाद व्यय भ्रीव्य दीखेंगे । सत्ता मात्र क्रयकी 

' इंप्टिमें मात्र अभेदरूप एक द्रव्य ही दीखेगा | यदि द्रव्यका 
उत्पाद माना नाय तो असतका उत्पाद हो जायगा सो असंभव है| « 
यदि द्वव्यका नाश माना जाय तो सतका नाश होनायगा सो भी 
नहीं होसक्ता इप्तलिये पर्यायोमें ही उत्पाद व्यय हीता है द्वव्यमें 
नहीं। दूव्य सदा बना रहता है। द्रव्य उत्पाद व्यय ध्रौव्यरूप है। 

“थे तीनों प्रत्येक विशेषण है द्रव्य विश्ेप्य है। ऐसी वस्तुका स्वरूप 
जानकर हमारा कर्तेन्य है कि पर्यायोंके उत्पाद विनाझमें हर्ण शोक 
न करके संप्तारकी अवस्थाओंमें साम्यभाव रवखें और द्वव्य दृष्टिसे 
देखते हुए छः द्रव्योंकी एथकू२ देखकर उनमेंसे निज आत्म द्वव्यको 
खाभाविक शुद्ध स्वरूपमें तन्‍्मय देखकर उसीके मननसे व अनुभवसे , 
अपना दवित करें । यह त़ात्पय है ॥ १० ॥ 


उत्थानिका-आगे फिर भी उत्पाद व्यय श्रीव्यका अन्य 
प्रकारसे द्रव्यके साथ अमेद दिखाते हैं अर्थात्‌ उत्पाद व्यय ध्रौव्यका' 
समयमेद नहीं है ऐसा बताते हैं व जो समयभेद माने उसे निरा- 
करण करते हैं या खण्डन करने हैं-. 


समवेद॑ खलछु दष्च॑ लभवटिदिणाससप्णिव्वेद्धि । 
पकम्मि चेच समये तस्दा दव्य॑ ख़ु तत्तिंदय | ब्श्छ 
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समप्रेत सद द्वव्यं संमवरियितिनाशसंशितार्य: ६) 
एक्स्मिन्‌, जैव समये तस्मादद्ब्य खछ तत्रितवम्‌ ॥११॥ 
अन्यय सहित सामान्यार्थ-(दव्वें) दृव्य (खलछ) निश्चयसे 
(एफ्म्मि चेव समये) एक ही समयमें परिणमन करनेवाले (संभव-, 
दिविणास्सण्णिदद्वेहिं) उत्पाद स्थिति व नाश 'नामके भावेसि 
(समयेठं) एक रूप है अर्थात्‌ अमिन्न हे (तम्हा) इसलिये (दरब्बं), 
द्रन्य (खु) प्रगट रूपसे (तत्तिदये) उन तीन रूप हे [ 
विशपाये-यहां बृत्तिकार उत्पाद व्यय धीव्यको आत्मा 
द्रव्यके स्ताथ लगाकर स्थापित करते हैं | आत्मा नामा द्रव्य मर 
सम्यग्दगन और सम्यग्ज्ञान पूर्वक निश्चल और विकार रहित अपने, 
जात्माके अनुभवमई लक्षणवाले वीतराग चारित्रकी अवस्थासे- 
उत्पन्न होता हे अर्थात्‌ जब सम्यग्दएी और ज्ञानी जात्मामें बीतराग 
चारित्रकी पर्यायका उत्पाद होता है तब ही रागादिरूप पर्योयका 
जो परद्व्योंके साथ एकता करके परिणमत कररहा था-नाश होता 
है और उसी वक्त इन दोनों उत्पाद और व्ययका आधाररूप जात्म 
द्रृब्यकी अवस्थारूप पर्यायसे ध्रीव्यपना है | इस तरह वह आत्म-* 
द्रव्य अपने द्वी उत्पाद व्यय श्रोग्यकी पर्यायोंसे एक रूप है या 
अभिन्न है| यही बात निश्चयसे हैं| ये तीनों पयाय॑ बीडमत 
की तरह मिन्न २ समयमें नही होती हैं किन्तु एक ही समयमें 
होती हैं । मेसे जब अंगुलीको टेढ्ा किया जाये तब्र एक ही सम- 
यमें टेढ़ेपनेकी उत्पत्ति और सीधेपनफा नाश तथा अगुलीपनेका 
श्रौव्य है । इसी तरह जब कोई संस्तारी जीव मरण करके ऋतु-' 
गतिसे एक ही समयमें जाता है तब नो समय मरणका है. वही 


५] * श्रोत्रचचनसास्टीका । 


जा 5820 25 
समय ऋजुगति प्राप्तिका है तथा वह जीव अपने जीवपनेसे विध- 
मान है ही | तेसे ही नब क्षीणफपाय नामके बारहवें गुणस्थानके 
अतिम समयमें फेवलज्ञानकी उत्पत्ति होती हे तब ही अज्ञान पर्यो- 
यज्ना नाश होता है तथा बीतरागी आत्माक़ी स्थिति है ही। इसी 
तरह जब अयीगी केवलीके अन्त समयमें मोक्ष होती है तब निप्त 
समय मोक्ष पूर्यायका उत्पाद है तब ही चोदहवें गुणम्धानकी पर्यो- 
यका नाश है तथा दोनो ही अवध्थाओमे भात्मा ध्रुवरूप है ही । 
इस तरह एक ही .समयमे उत्पाद व्यय श्रीव्य प्िद्ध होते हैं | इस 
लिये जय पूर्वमे कद्दे ममाण एक ही समयमे तीन प्रकारसे ठव्य 
परिणमन करता है तब सेज्ञा, छक्षण, प्रयोननन आदिसे इन तीन 
पंयौयोर्मे भेद होते हुए भी प्रदेशोड़ी अपेक्षा अमेद है इसलिये 
द्ब्य भ्गट रूपसे उत्पाद व्यय प्रौव्य खरूप हे। नेसे यहा आत्मार्मे 
चारित्रपर्यीयफी उशपत्ति और अचारिश्रपर्यायकरा नाश समझाते हुए 
तीने। ही भंग अमेदपने दिखाए गए हे ऐसे ही सर दव्योकी 
पर्योगोमें भी नानना चाहिये | ऐसा अथ है | 

भावाथे-इस गाधामें आचार्यने दृब्यका लक्षण और भी 
जच्छी तरह म्पष्ट किया है| सत्ता रूप द्रव्य एक ही प्मयर्मे 
उत्पाद व्यय प्रीव्य खहूप है | ये तीनों मेग व्व्यमें ही होते 


हैं. इनरी सजा व द्रव्यक्री सज्ञा जुदी है, इनका अभिप्राय व 
द्रव्यका अमिप्राय जुदा है. तथापि जो द्रव्यके प्रदेश है वे दी 


इन उत्पाद व्यय भौव्यके परेश है इस फारण द्रब्पके साथ इनकी 
आमिक्रता या एक्ताहई़े) एफ़ता हेनिपर भी शेसा नहीं है कि 
मिप्त समय उत्पाद होता है उत्त समय व्यय तथा ध्रीव्य नहीं होते 


्ज 
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अथवा निप्त समय व्यय होता उस समय उत्पाद जौर श्रीव्य नहीं 


होते अथवा जब प्रीव्य होता तब उत्पाद व्यय नहीं होते | किन्तु 
वस्तुका खभाव यह है कि ये तीनों द्वव्यमें एकं ही समयमें होते 
हैं। द्रत्य अपने सामान्य द्रवण या परिणमन खमावसे सदाकाल 
परिणमन करता रहता है चाहे उसमें स्वाभाविक सद्श परिणमन हो, 
चाहे बभाविक विप्तटश परिणमन हो। हरएक समयमें द्रव्य जब मिस 
अवस्थाविशेषको झलकाता है तब ही पूर्व अवस्थाविशपका नाश 
होता है और वह द्रव्य स्थिर रहता है । द्वव्यका प्रीौव्य रहते हुए 
किसी पर्यायका नाश त्तो ही क्रिप्ती अन्य पर्योयका उत्पाद है अथवा 
किप्ती पर्यायका उत्पाद सो ही किसी पर्यायका नाश है| सूर्योद- 
-यक्ा होना सो ही रातज्रिका नाश है, अथवा रात्रिका नाश सो ही 
सूर्योदय होना है | दिशाओका भ्रौव्य है ही | चनेके दानेका नाश 
सो ही वेस्नका उत्पाद है अथवा वेसनका उत्पाद सो ही चनेके 
द्वानेका नाश है. तथा चनेके परमाणुओंका प्रीन्य है ही। इसी तरह 
आत्मामें क्रोधका नाम सो ही उत्तम क्षमाका उत्पाद है, मानका नाश 
सो ही उत्तम मादेवका उत्पाद है, मायाक्रा नाश सो ही उत्तम 
आजमेबका उत्पाद है, उत्तम शोचका उत्पाद सो ही छोभका नाश 
“है, स्रम्यग्दशनका उत्पाद सो ही मिश्यात््वका नाश है, पंचमगुण- 
स्थानका नाश सो ही सप्तम सुणस्थानका उत्पाद है। अजतका नाश 
सो ही ब्रतभावका उत्पाद है [ इन उत्पाद व नाशोंके एक समयमें 
! होते हुए आत्मा श्रीव्य रूप है ही, इस तंरह आत्मा व अनात्मा- 
"रूप सम्पूर्ण द्रव्य हरएक समयमें उत्पाद व्यय प्रोव्य स्वरूप हैं [ 
'इसी तीनरूप स्वभावके होते हुए ही दव्य जगतमें कार्यकों प्रगट 


की 


[पछ 
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कर सक्ता है| यदि द्वव्यको ऐसा न माने और उसको बिल्कुक 
नाश होनेवाला, फिर नए परिसे उत्पन्न होनेवाछा मान छें तो सत्‌ 
द्रव्यका नाश व अप्तत्‌ दृव्यका उत्पाद हो जायगा जो बिलकुल 
अप्तेमव है | द्रव्यके भीतर पर्यायोमें ही उत्पाद व्यय है। द्रन्य 
ओर उसके गुण सदा धौव्य रहते हैं । ' 

इससे तात्पय यह है कि आत्माकी संप्तार प्योय नष्ट दोकर 
सिद्ध पर्याय होसक्ती है तथा दोनों पर्यायोमें बही आत्मा बना 
रहेगा-इप्तसे हम संप्तारी आत्माओंकोी उद्यम करके अपनी इस 
दुःखमय संसार प्रपर्यायका नाश करना चाहिये और परमानंदमई 

' पतिछ पर्यायक्ों पेदा करना चाहिये। इसका उपाय सम्यस्शान पूर्वक 

साम्यमावका अम्यास है। इस अम्यासमें सदा लीन रहना 

चाहिये ॥ ११॥ 

इस तरह उत्पाद व्यय भौन्‍्य रूप द्रव्यका लक्षण है। इंस 
व्याख्यानकी मुख्यताके तीन गाथाओंमें तीसरा स्थल पूर्ण हुआ । 
उत्थानिक-आगे इस बातको दिखलाते हैं कि द्वव्यकी 
पर्याबोंक्ी अपेक्षा उत्पाद व्यय श्रीव्य है, द्वव्यसे भिन्न नहीं है--+ 
पाडुब्मवदि य अप्णो पञ्ञाओं पज्ञओंं बयद्‌ अप्णो | ' 
दृब्बस्त तंपि द॒ब्बं णेव पणईं ण उप्पण्णं ॥ १२ ॥ 
प्राहुर्मबति चान्य: पर्याय: पर्यावों ब्येति अन्य: | 
द्रध्यस्प तद॒पि द्वव्यं व प्रणे नोसन्तम ॥ १२ || 
अन्य पद्टित विशेषाथ-( दब्वस्स ) द्वव्यकी ( अण्णो 
पच्ञाओ ) अन्य कोई प्रयोय ( पाडुन्मवरदि) प्रयट होती है (य ) 
और (अण्णो पजाओ) अन्य कोई पूर्व पर्वाय (वयदि) नष्ट द्वोती 
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है ( त॑षि ) तौमी (दव्बं ) द्रव्य ( णेव पणट ण उप्पण्ण ) न तो 
नाश हुआ है और न उत्पन्न हुआ है | 

पिशेषा्-बृत्तिकार आत्म द्रव्यपर घटाकर कहते हैं कि शुरू 
आत्मा द्रव्यके जब कोई अपूर्च और अनन्त ज्ञान सुख जादि मुणों- 
की स्थान तथा अविनाशी परमात्म खरूपकी प्राप्तिकूप स्वभाव 
द्रव्य पर्याय अथवा मोक्ष अवस्था प्रगट होती है तब इस मोक्ष पर्या- 
यसे भिन्‍न तथा निश्चय रत्नत्रयमई निरविकल्प समाधिरूप मोक्ष 
पर्यायकी उपादान कारणरूप पूर्व पर्याय नाश होती है । तथापि 
वह परमात्मा द्रव्य झुद्ध द्रव्याथिंक नयकी अपेक्षा न नष्ट होता है 
न उत्पन्न होता है। अथवा संसारी मीवकी अपेक्षा जब देव आदि 
रूप विभाव द्रव्य पर्याय उत्पन्त होती है तब ही मनुप्य आदिरूप 
परयौथ नष्ट होती हे | तथा बह नीब हृव्य निश्चयसे न उपजा है 
न बिनशा है। इसी तरह पुद्ठल द्वव्यपर जब विचार किया जाय 
तो मात्म होगा कि दो अणुका स्कंघ, चार अणुका स्कंघ आदि 
स्कन्धरूप स्वनातीय विभाव द्वव्य पर्याय नव कोई उत्पन्त होती 
है तब पूर्व पर्यीयको नाश करके ही पेदा होती है । ती भी पुद्ठछ 
दन्य निश्चयसे न उपजता है न नष्ट होता हे । इससे यह सिछ 
हुआ कि उत्पाद व्यय भोव्यरूप होनेके कारण द्वव्यकी पर्यायोंका 
नाश और उत्पाद होने पर भी द्वव्यका नाश नहीं होता है | इस 
हेठुसे इव्यकी प्योयें भी व्रव्य लक्षण या. स्वरूप होती हैं भर्थात्‌ 
इव्यसे जुदी नहीं हैं ऐसा अभिप्राय है | ८ 

आवाय- इस गथामें आचयने हू्यके सकपकों और भी 
स्पष्ट प्रगट कर दिया है कि द्रव्य न कमी उपजता है न नष्ट होता 
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'ै। जो आत्मा निगोदमें था वही आत्मा उन्नति करते २ सिछ 
अवस्थामें पहुंच नाता है| आत्म द्ृव्यक्रा न कमी उत्पाद है न 
कभी व्यय है | किन्तु द्रव्य अवस्थाओंको पछठा करता है इसलिये 
जो जो पर्याव होती है उस हीका उत्पाद है और उससे पहले 
जो पर्याय थी उप्त हीका व्यय है। एक ब्रत्य दो पर्यायोंमें नहीं 
रह सक्ता है | कोई संसारी जीब मनुष्य था मरकर देव हुआ। 
देव आयुका उदय होना सो ही मनुष्य आयुका नाश होना है | देव 
अयस्था बिना मनुष्य अवस्थाके नाश हुए कभी नहीं पेदा होसक्ती। 
इसी तरह मिस्त समय कोई साधु सर्वे कर्म-बंधनोंको नाशकर मुक्त 
होता है और तब परमात्म पद या सिद्ध पद प्रगट होता है तब ही 
उससे पूर्वकी संप्तार प्षीयका नाश होता है। चौदहवें गुणस्थान 
तक इस जीवको संसारी कहेंगे क्योंकि वहांतक इसके साथ द्रव्य 
कर्मबन्ध भी है और शरीर भी है। इस गुणस्थानके छोड़ते दी 
छिछ पर्याय प्रगट होती है तब सिद्ध, पर्योयका जन्म घ॒ संप्तार 
पर्यायफा नाझ्य कहा जाता है। इन दक्शार्भोमें-पर्यायोमें उत्पाद व्यय, 
हुआ किन्तु आत्मा न कमी उपना न नष्ट हुआ है। इसी तरह 
पुद्ुल द्रव्यका एक स्कंध ५० परमाणुओंका था उसमेंसे ५ परमाणु 
निकछ गए तथा ७ परमाणु मिर गए इप तरह जब वह स्कंथ 
<२ परमाणुओंका प्रयण उप्त समयकी पर्यायका उत्पाद हुआ तब 
ही ५० परमाणुओंके स्कंधकी पर्यायका नाश हुआ | परमाणु सब 
अविनाञी हैं| परमाणु न उपजे न नष्ट हुए अथवा किसी विशेष 
स्केपमें जो स्पर्श रप्त गंध वण है वह पलटता रहता है | स्कंध बना 
एज़ा है। नेसे कोई आमका फल हरा था जब वह पीछा हुआ 


है द्वितीय खंड | (दर 


तब वह हरेपनेको नाश करके द्वी पीछा हुआ है। इस तरह अव- 
स्था बदलते हुए भी आमका उस क्षण न नाश हुआ न उत्पाद | 
इस कृथनसे आचार्यने यह दिखला दिया है. कि इस जग- 

तके सर्व ही द्वव्य उत्पाद व्यय करते हुए भी सदा बने रहते हैं । 
यही जगतका स्वरूस है। यह जगत इसी कारण नित्ानित्त्य है। 
दब्येके बने रहनेके कारण नित्य जब क्रि पर्यायोंके उपजने व 
विनय्मननेक्ी अपेक्षा अनित्य हे। न यह सर्वेथा अनित्त्य है नः 
सर्वधा नित्त्य है। 

री समेतभद्राचार्यने खयंमूस्तोत्रमें यद्दी वात बताई है-- 

स्थितिजनन नरोघलक्षणे, चंस्मचरं च जग्ल्यतिश्नणम्‌ | 

इति जिन संक्रलज्ञलांछत, वचनमिद बदतों बरस्थ ते ॥ 

भावा्-हे मुनिसुब्॒तनाथ ! आप उपदेष्टाओंमें श्रेष्ठ हें। 
जापका जो यह उपदेश है कि यह चेतन व अचेतन रूप जगतः 
प्रत्येक क्षण उत्पाद व्यय प्रीव्य छक्षणको रखनेबाढा है यह इस 
बातका चिह्न है कि आप सर्वज्ञ हैं | बयोंक्ि नेप्ता वस्तु खरूप हे. 
चेसा जापने जाना हे तथा बसा ही उपदेश किया है | 

तात्पय्य यह है कि संसारकी क्षणमंगुर पर्यायो्मं हमें मोही 
न होकर अपने आतद्॒न्यके अविनाशी स्वभावपर ध्यान देकर 
उसकी झुडिके लिये नगतका खरूप समता भावसे विचारकर्‌ राग- 
डेष छोड़ देना चाहिये और स्वचारित्रमें तन्‍्मय होकर परम स्वाधथी- 
नताका छाम करना चाहिये॥ १९॥ 

उत्थानिका-आगे दत्यके उत्पाद व्यूव प्रीव्य खरूपको गुण- 
पयोगकी मुख्यतासे बताते हैं । 
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परिणमदि सर्य दब्ब गुणदों य शुण॑तरं सदविसिटई । 
तम्हा गुणपत्ञाया भणिया पुण द्व्यमेबेचि ॥ १३ ॥ 
परिणमतति स्वयं द्रब्ये गुणठथ्थ गुणंवर सदविशिष्टम ॥ 
तस्मादूगुणपर्यीया भणिताः पुन; द्वव्यमेबेति ॥ १३ |॥ 
अन्यय सहित सामान्याथे-( सदवसिट्ट ) अपनी सत्तासे 
अभिन्न (दृव्यें ) द्रव्य ( मुणदो ) एक गुणसे ( गुणेतर ) अन्य 
गुणरूप ( सये ) स्वयं-आप ही ( परिणमदि ) परिणमन कर जाता 
है | ( तम्हा ) इस कारणसे (य पुण ) ही तब ( गुणपञ्ञाया ) 
मुणोंकरी पयोगें ( दव्वमेवेत्ति ) ढव्य ही हैं. ऐसी ( भणिया ) 
कही जाती हैं । ९! 
विशेषाथ-बृत्तिकार समझाते हैं कि एक जीव द्रव्य अपने 
चैतन्य स्वरूपसे भिन्न न होकर अपने ही उपादान फारणसे आप 
ही केवलज्ञानकी उत्पत्तिका चीन जो वीतराग स्वसवेदुन ग्रुणरूप 
अवस्था उसको छोड़कर सर्व प्रकारसे निर्मे७ केवलज्ञान गुणफी 
आवस्थाकी परिणमन कर जाता है इस कारणसे जो ग्रुणकी 'पयोयें 
होती हैं वे भी हव्य ही हें, पूर्व सूत्रमें कद्दे प्रमाण केवल द्रव्यकी 
पयीयें दी कन्य नहीं हैं. अथवा संस्तारी जीव द्रन्य मतति स्थृति 
आदि विभाव ज्ञान भुणकी अबस्थाको छोड़कर क्षतज्ञानादि विभाव 
ज्ञान शुणरूप अवम्थाको परिणमन कर जाता है. ऐसा दोकर भी 
जीव द॒ब्य ही है | अथवा पुद्ठल द्रव्य अपने पहलेके सफेद वर्ण 
आदि गुण पर्योयक्ो छोड़कर लाल आदि गुण पर्योयमें परिणमन 
रा है ऐपा होकर भी पुद्दल द्रव्य ही है | अथवा आमऱा फल 
अपने हरे गुणड़ो छोड़कर वर्गेमुणकी पीत परयोयर्में परिणमन कर 
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जाता है पी मी आत्र फल ही है| इस -तरह यह भाव है कि 
गुणकी पयायें भी दू्य दही हैं | 

भावाथ-आनार्यने इससे पहकेकी गाभामें द्रव्यकी पयाये 
द्ब्यते अभिक होकर हत्य ही हैं ऐसा बताया था | इस गाथा 

“यह बताते हैं. कि छत्यमें जितने गुण होते हैं वे सब्र छुदे २ 
परिणमन करते हैं। उन शु्णोकी जो जो अवस्थाएं होती हैं उनको 
शुण पर्याय कहते हैं। मेसे द्रव्यके गुण द्वव्यपे एक रूप द्रव्य 
ही हैं अथवा द्व्यदी पर्योय द्वव्यले पक रूप दव्य दी है तेसे 
गुणोंकी पायें भी द्वव्यसे एक रूप द्रव्य ही हैं) 

हूब्य अपने गुणेंसे और गुफोंकी प्बोयोसे हुदा नहीं दै 
क्योंकि गुण भौर पर्योयरूप द्वी दत्य है। इसीको धृतिकारने 
डप्टान्त देकर बताया है कि ज्ञान गुण जब वीतराग खंवेदनरूप 
अ्रतज्ञावकी अब्स्थासे बदरूकर फेवलज्ञानकी अचत्त्वामें जाता 
है अथवा मतिज्ञानकी स्मृतिरूप अवस्थाक्रों छोड़कर भ्रतज्ञानकी 
पयोगमें आता है तव इन गुण पर्योगोमें जीव द्रव्य बराबर मोजूद 

'है अथवा एक आमका फड अपनी सत्तासे रहता हुआ ही अपने 
सपशीदि गुणोंकी पर्यायोर्मे पठटता है-हरे वर्णेसे पीछा होजाता है। 

असे द्रव्यमें दृव्य समस्तकी अपेक्षा उत्पाद व्यय भीव्य दे 
अर्थात्‌ द॒ब्यकरी पूर्व पर्यायड्ा व्यय, वर्नमान पर्योयक्रा उत्पाद और 
धब्यकी भिरता, तमे दी हरणक गुणमें उत्पाद व्यय औब्य ऐं-पूसे 
शुणकरी पर्याय व्यय, वर्चमान पर्यायका उत्पाद जीर गुणडी गिश्ता। 

छव्यही पयोयें नेसे द्वव्यसे खदी नहीं दें बसे गुणकी पयोगे ए 
जुदी नहीं दें । 
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यहा तात्पय्ये यह है कि द्रव्य अनेक गुणोंका समुदाय है। 
शक समयमें मैसे अनेक गुण उव्यमे होते हे वैसे ही अनेक पर्याय 
'औी दत्पमें एक समयमे होती है। उन अनेक पर्यायोका द्रव्य हीं 
आधार है | वे पय्यायें दव्यसे जुदी नही है, रिन्‍्तु मेसे गुण समुदाय 
द्रव्य ही है तेसे पर्याय समुदाय द्वव्य ही है| अनेक ग्रुणोंकी, 
एक समयवर्ती पर्यायोको ही द्ृब्यकी एक समयवर्ती पर्याय कहते है ) 
पर्यायोमे मेद अपेक्षा अनेकपना है अभेद अपेक्षा एकपना है। ऐसे 
ही गुणोमे भेद भपेक्षा जनेकपना है अमेद अपेक्षा एकपना है | नव 
हमने कहा कि यह जीव द्रव्य मनुष्य पर्योयक्ो छोडकर देव पर्योयर्मे 
बदला तब अमेदसे तो एकपयोय बदली ऐसा झलकता ऐ परन्तु मेदसे 
देखते हुए मनुष्य जीबमें जो अनेक गुणोकी पर्यायें थी वे ही देव: 
जीवमे पलट गई है | अथौत्‌ जैसे मनुष्य पर्याय अनेक पर्योगोका 
समूह है वैसे देव पर्यीय अनेक पर्यायोंझा समूह है | अथवा गैसे 
गेहके आंटेसे रोटी बनाई, इसमे आटेकी पयोय पलटकर रोटीकी 
पर्योय होगई । अमेद्से यह एक ही पर्याय हे, परन्तु जब भेद: 
डारा बिचार करें तन जितने ग्रुण आटेमे है वे सब अपनी पर्यायोंते 
पलटे है अर्थात्‌ आंठेमे जो अनेक पर्याथें थी वे द्दी अनेक पर्योर्ये 
रोटीमें परिणमन कर गई | इसझा भाव यह हुआ कि ढव्यकी एक 
ययोय गुणोंकी अपेक्षा अनेऊ पर्यायरूप है | निम्न समय एक जीव: 
छल्मस्य अल्पन्नानीसे सर्वज्ञ परमात्म अरहत होता है, तब जीव: 
ब्ुग्यकी अपेक्षा अन्तरात्माक़ी पयोय पठटफर परमात्माकी पर्याव 
उत्पन हुई | जय उप्त जीब द्व्यके अनेक गर॒ुणोंकी अपेक्षा विचार 
करें तव यह कहना होगा कि जतरात्माके गुणोऱी पयोयें पट्टवर 
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परमात्माके गुणोंकी अवस्थामें द्वों गई। नसे ज्ञान मुणमें मति 
श्रुवादिसे पलटकर केयलेज्ञान पर्यावकरा होना, दशेनगुणमें चल्लु |, 
अचझ्लु आदिको 'छौड़कर केवछ दरशन पर्योयका होना, वीर्यगुणमें 
अह्प बीयेकी पलटकर अनंत वीयरूप होना, सुख गुणमें परोक्ष 
सुखको छोड़कर प्रत्यक्ष अनन्त सुखकी पर्यायमें होना इत्यादि ॥ 
जनिम्॒से मतरुय यह सिर होता है किमेसे अंतरात्मा जीवकी पर्याय 
स़मुदायसे एक है. तथापि अनेक ग्रुणोंक्ी अपेक्षा अनेक है ऐसे 
कमात्मानीयकी पर्याय . समुदायसे एक है 'तंथापिं' अनेक गुणोंकी 
अपेक्षा अनेक दै। और नेसे परमात्मा द्वव्यकीं पर्याव मीव।द्वव्यसे 
अभिन्‍न है. वैसे परमात्माके झनेक गु्णोकी पर्याय भी परमात्मा 
द्श्यसे भिन्न नहीं है । इससे-यही सिछ क्रिया गया कि गुणोंकी 
प्यारे भी द्रव्य ही हैं वे द्वव्यक्ी छो इकर एथक नहीं हो सक्ती है। 
ऐसी द्रव्यकी महिमाकी लातनेका मतरूब यह है फि हम द्रब्यके 
स्वसावका मनन करके रोगट्वेप त्याग और वीतरागभावमे रहकर 
निजानन्दकी प्राप्ति करके संप्तार-अ्मणका अभाव करें ॥ १३ ॥ 
इस तरह सभावरूप या विभावरूप द्रव्पकी पाये तथा 
गुणोंकी पयमोमें नयक्री अपेक्षाते धत्यक्ा रक्षण दे । ऐसे कथनक्री 
सुख्यतासे दो गाधाओंसे चौथा स्थल पूर्ण हुआ। र 


उत्थानिका-आगे सत्ता और दव्यका अमेद है इप सम्ब- 
न्यमें किर भी अन्य प्रकारसे युक्ति दिखलाते हैं-- 


ण हवदि जदि सइब्ब' असद्ूवं हवदि तं कर्घ दब्यं | 
* हूवदि पणों अप्णं या तम्हा दव्य सप' सता ॥ ४ 7 


६६ ] भ्ोप्रवचचनसारटोका ) 








न भवति यदि सद्द्रत्यमसलुवं मवति तत्तर्थ द्रव्यम | 
अवति पुनस्यद्वा तस्मादुद॒ष्य स्वय सत्ता || १४ 

न्व्य सहित सामान्यथे-(नदि) यदि (सहस्यें) सत्तारूप 
द्भव्य (ण दवदि) नहीं होवे तो ( त॑ दब्बे अप्तडुवं कंधे हबदि.) 
यह द्रव्य निश्रयसते अप्तत्तारूप होता हुआ किप्त तरह होप्क्ता है 
(वा पुणो अण्ण हृवदि“) अथवा फिर बह द्वव्य सत्तासे मिन्न हो 
जावे, क्योंकि ये दोनों बातें नहीं होसक्तों (तम्हा दव्वं से सत्ता) 
इसलिये द्रव्य स्वये पत्ता स्वरूप है ॥ १४ ॥ 

विशेषार्थ-यहां वृत्तिकार परमात्म द्वव्यपर घटाकर फहते हैं. 
कि यदि वह परमात्म द्रव्य परम चेतन्य प्रकाशमई स्वरूपसे अर्थात 
अपने स्वरूप सत्ताफे अस्तित्व गुणसे सत्‌ रूप न होवे तब वह 
'निश्रयसे नहीं होता हुआ किप्त तरह परमात्म दव्य होपके ? अधौत्‌ 
'परमात्म द्रव्य ही न होवे | यह बात प्रत्यक्षसे विरोध रूप है, 
बयोंकि स्वस्रेवेदन ज्ञानसे परमात्मा है ऐसा अमुभवमें आता है | 
यदि कोई विना विचारे ऐसा माने कि सत्तासे द्रव्य जुदा हे तो 
उसकी अपेक्षासे, यदि द्रव्य सत्ता मुणके अभावमें मी रहता है ऐसा 
माना जाबे तो कया२ दोप आवेंगे उसका विचार किया नाता है। 
थदि फैवलज्ञान, फेवलद्शन गुणोंके साथ अवश्य रहनेवाले अपने 
खरूपफी सत्तासे जुदा द्वी द्रव्य ठहर सक्ता है ऐसा माना जाबे 
सो जब उसके खरूपका अस्तित्व नहीं है तब अपने खरूपकी 
सत्ताके बिना द्रव्य नहीं रद सक्ता अर्थात द्वव्यका ही अमाव , 
मानना पड़ेगा। जथवा यदि ऐस्ता माना जाता हे कि अपनेर 
छरूपके अस्तित्वसे सत्ता और द्रव्यमें संज्ञा, लक्षण प्रयोगनादिकी 
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अपेक्षा भेद होते हुए भी प्रदेशोंकी अपेक्षा भिन्‍नता नहीं है--एकता 
है तब तो हमको भी सम्मत है क्योकि द्वव्यका ऐसा ही स्वरूप 
है। इस अवसर पर बौडमतके अनुसार झहनेवाला तर्फ करता दे 
ऊि ऐसा मानना चाहिये ऊरि प्लिड्ध पर्यायड्री सत्तारूपसे ढव्य उप- 
चारमात्र है, मुख्यतासे नहीं है !इस्तका समाधान आचार्य करते हैं-- 
कि यदि सिद्ध. पर्यायका उपादान कारणरूप परमात्म द्व्यका अभाव 
होगा तो सिद प्रयोयक्ी सत्ता द्वी नहीं सभव है| जेसे वृक्षके 
विना फलका होना सम्मय नहीं है | 
इसी प्रस्तावमें नेयायिफ मतके अनुसार कहनेवाला कहता 
है कि परमात्मा द्व्य है किंतु वह सत्तासे भिन्न रहता है, पीछे 
सत्ताके स्मवाय ( सबन्ध ) से वह सत्‌ होता है। आचार्य इस 
शक्का भी समाधान करते है। पूछते है कि सत्ताके समवायके 
पूर्व द्रव्य सत्‌ है या अस्त्‌ हे ! यदि सत्‌ है तो सत्ताका समवाय 
चूथा है क्योकि ठव्य पहलेसे ही अपने अम्तित्वमें है ? यदि 
सत्ताफे समवायसे पहले द्रव्य नहीं था तव आऊाश पृष्पफी तरह 
*न विद्यमान होते हुए उव्यके प्ताथ किस तरह सत्ताक़ा समवाय 
होगा १ यदि कहो कि सत्ताफा समवाय हो जावेगा तब फिर 
आकाश पुप्पके साथ भी सत्ताफ़ा समवाय हो जायेगा, परन्ठ ऐसा 
होना सभव नहीं है। इसलिए अमेद नयसे झुद्ध खद्पफी सत्तारूप 
ही परमात्म द्व्य है जेसे यहा परमात्म टव्यके साथ शुरू चैतना 
स्वरूप सत्तावा अमेद व्याल्यान किया गया तेसे ही पर्व चेतन 
दत्योका भपनी २ सक्तासे अमेव व्याख्यान करना चाहिये। 
अचेतन द्वब्मोंफा अपनी २ सत्तापे अमेद है ऐसा ५ 
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भावार्थ-इस्त गाथामें आचाये सत्ता और द्वव्यका घ्ुव संवेध 
है इस बातकी स्पष्ट करते हैं | सत्ता गुण है, द्रव्य युणी है | 
इस छिये संज्ञादिकी अपेक्षा गुण गुणीमें भेद होते हुए भी प्रदे- 
ज्ञोकी अपेक्षा भेद नहीं है | द्रव्य गुणका आधार है | जहां द्रव्य 
ई वहां गुण है। यदि कोई तर्क करे कि सत्तारूप द्रव्य नहीं है 
तब यह बड़ा भारी दोष आवेगा कि द्रव्य अस्त होकंर द्रव्य ही 
नहीं रहसक्ता क्योंकि निममें जस्तित्त् नही,वह कोई वस्तु नहीं, 
हो सक्ती है। ऐसा माननेसे द्वव्यका नाशु हो . जायगा | और 
यदि सत्ता, और द्रव्य दो भिन्न २ माने जायें तौ भी दोनोंका 
अभाव हो जावेगा, क्योक्ति छुत्यफे विना सत्ता कहां रहेगी ओर 
सत्ता विना द्त्य केसे ठहर सकेगा । सत्तारूप द्रव्य, है इसीसे वह 
खुब रहता है। इसलिये यही निश्चित है किद्वव्य स्वयं... 

यदि बीडमतके अनुसार द्वव्यको क्षणभर 56 
णावे भव न माना जावे ती उस द्रव्यसे कारये नहीं 
फिर यह जीव संसतारी है-दु खी है। इसको 
भुक्त होना चादिये यह उपदेश नहीं बन सक्ता [ 
है बद्दी जीव मुक्त होता है। जीवकी सत्ता शुव 
आर मुक्ति अवस्था बन सक्ती है | 

जैसा कि स्वामी प्रमेतभद्राचायेने. 

ययस्स्सवंया कार्य तम्माजनि सपुभवत्‌ । 

ओपादान नियामो भूलमाइदुश्वासः कार्य, 

भावार्थ-यदि द्रप्यकी सत्ता क्षव न मानी 

असत्‌ भाना जावे तो उस्त द्नव्यसे कोई 
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खुबणेकी सत्ता ध्रुव द्ोनेसे ही उप्तमेंसे अनेक जाभूषण बननेका 
काम होसक्ता हे और तब बह उत्तत्‌ द्वव्य आकाशके पुष्प समान हो 
जावेगा | तथा उपादानकारणका नियम न रहेगा अर्थात्‌ घड़ा 
मिद्दीसे बनता है यह नियम ने रहेगा | नत्र मिद्दी अपनी सत्ता 
न रक्खेगी तब उससे घड़ा बनेगा ऐसा नियम नहीं ठहर सक्ता 
है। और न मनमें यह विश्वास होसक्ता है कि अमुक कार्य अमुक 
कारणसे होगा । रोटी गेहसे बनती है ऐसा विश्वाप्त होनेपर ही 
छोग गेहंकी खरीदकर छाते हैं । इस विशधाप्तका कारण गेहेकी 
सत्ता है | इसलिये बीडमतके अनुप्तार माननेसे द्रव्यफी सत्ता नहीं 
खहर सक्तो। यदि नेयायिकके अनुस्तार पहले सत्ता और द्रव्यक्ो खुदा 
झुदा माना मावे फिर समयाय छारा उनका मेल माना नावे तब 
भी द्रव्यकी सिद्धि नहीं होसक्ती । द्वव्यमें सत्ता नहीं हो तो वह केसे 
झद्दर सक्ता है| पत्ता बिना द्वव्यका जस्तित्व ही नहीं होपतक्ता । 
ओऔर न सत्ता द्रव्यके बिना पाई जासक्ती है| इसलिये यही बात 
निश्चित है सत्ता गुग है। द्रव्य गुणी है। दोनोंका अभेद हे | 

उत्पानिका-आगे आचार्य एथक्तव और अन्यत्वका लक्षण 
कहते हैं- 

पविभत्तपदेस त॑ पुधचमिदि सासण्ण दि चोसस्स | 
अण्णसमतब्भावा ण तब्मत्र भचदि कघमै्ग ॥ १५ ॥ 

प्रविमक्तपरदेशत्व॑ शयक्त्वभिति शासन द्वि वीर्य । 

अन्यच्वमतद्‌ भावों न तद्‌ भवतु' मबति कथमेकम्‌ ॥१५॥ 

आअन्चय ध्द्तित सामान्याथ-( पविभत्तपदेसत्त ) मिस्तमें 
पदेक्षोंड्री अपेक्षा अत्यन्त मित्रता हो (पुवतमिदि) वह एघकक 


नी 
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है. ऐसी (वीरत्स द्वि प्तासणें) ओ महावीर भगवानकी जाज्ञा है। 
(अतब्मावी) स्वरूपकी एकताका न होना (अण्णत्तम) अन्यत्व है। 
(तव्भवं ण) ये सत्ता और द्रव्य एक स्वरूप नहीं हैं (कथमेगं मवदि) 
तब किस तरह दोनों एक द्वो सक्ते है| 
विशेषार्थ-जहां प्रदेशोंकी अपेक्षा एक दूसरेमें अत्यन्त " 
जुदायगी हो अर्थात्‌ प्रदेश मिलन सित्र हो नेसे दन्ड और दन्डीमें 
मिन्नता है। इसको एथकत्त्ववामका भेद कहते हैं | इस तरहका 
शथकत्त्व या जुदापना झुद आतल्द्वव्यका शुद्ध मत्ता गुणके साथ 
नहीं सिद्ध दोता हे क्योकि इनके परस्पर प्रदेश भिन्न २ नहीं है। 
जो उ/यके प्रदेश हैं वे ही सत्ताके प्रदेश हैं | मेसे शुरू बस्तर और 
झुक गुणका स्वरूप भेद है परन्तु प्रदेश भेद नहीं है ऐसे ही 
गरुणी और गुणके प्रदेश भिन्न २ नहीं होते | ऐसी श्रीवीर नामके 
जंतिम तीमकर परम देवकी आज्ञा है | जहां संज्ञा लक्षण प्रयोगन 
आदिसे परस्पर स्वरूपकी एकता नहीं है वहां अन्यत्व नामका भेद 
है ऐसा अन्यत्व या मिन्‍नपना मुक्तात्मा द्रव्य ओर उसके शुद्ध सत्ता | 
* शुभमें है । यदि कोई कहे कि जेसे सत्ता और द्वव्यमें प्रदेशोंकी 
अपेक्षा भेद है चैसे संजादि लक्षण रूपसे भी अमेद हो ऐसा मान- 
नेसे क्या दोष होगा? इसका समाधान करते हे कि ऐसा वस्तु स्वरूप 
नहीं है। बह मुक्तात्मा द्रव्य झुद्ध अपने सत्ता गुणके साथ प्रदेशोकी 
अपेक्षा अमेद होते हुए भी पता आदिके छारा सत्ता और द्ृव्य 
सन्मई नहीं है | तन्‍्मय होना दी निश्रयसे एुकताका लक्षण है 
चित्र संज्ञादि, रूपसे. एछताका, जगत, है. सज्ण कोर टलफं, यार; 
ध्या है | जेसे यहां मुक्तात्मा द्रव्यमें प्रदेशोंके अमेद होने पर भी 
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संज्ञादि रूपले नानापना कहा गया है तेसे ही सर्व दृन्योंका 
अपने अपने खरूप सत्ता गुणके साथ नानापना जानना चाहिये 
ऐसा अर्थ है। 
भावाथे-इस गाथामें आचार्यने भेदके दो भेद बताएं हैं- 
शक एथकृत्त्व, दूसरा अन्यत्त्व | 
जहां एक द्वव्यके प्रदेश दूसरे द्वव्यके प्रदेशोंसे भिन्‍न होते 
हैं बहां एथकत्त्व नामका भेद हे। जहां प्रदेश एक'होनेपर भी गुण 
* व शुणीमें या पर्याय व पर्याववानमें संज्ञा लक्षण प्रयोजनादिकी अपेक्षा 
भेद होता है वहांपर अन्यत्त्व नामका भेद होता है। जीव अनंता- 
नंत हैं उन सबमें पथकत्त्व है । हरएक जीव अपने २ प्रदेशोंको 
मिन्नर रखता हुआ एक दूसरेसे थक है। पुद्ठलके परमाणु या बंघ 
रूप स्कंध एक दूसरेसे प्रदेशोंकी अपेक्षा मिन्न मिन्न हैं. इससे 
एथकर हैं| फालाए द्रव्य असंस्यात हैं इनमें भी परस्पर प्रदेश भेद 
है इससे छथक्‌ २ हैं । धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आाकाशा- 
स्तिकाय एक एक द्वी जखण्ड बब्य हैं | अनंतानंतनीव, अनंतानंतत 
* चुद, असझ्यात्त काछाणु, धर्म, अधर्म, आकाश ये सप परस्पर 
एथक्तव नामके भेदको रखते हैं। ये सब सदा जुदे २ हैं। इससे 
यह प्रिछ होता है कि छः द्रव्य कमी एक दुव्य न थे, न हें, 
होवेंगे। इन छः में भी जो जो द्व्यं अनेक हें वे भी अपने 
बहुपनेकी कभी नहीं छोडेंगे | द्रव्यका दूसरे ढ॒व्यके साथ एथक्तव 
नामका भेद है। परन्तु जिन गुणोंकों दृव्य आश्रय देता है उनके 
साथ द्वव्यका कमी एथकत्त्व न था न है न होगा। य्रुणोंके अमिट 
समुदायको द्रव्य फहते हँ-जो द्वव्यके आश्षय हो जीर अपनेमें 
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अन्य गुण न रखते हों वे ग्रुण हें-दोनोंका तादात्य सम्बन्ध है 
जो कमी छूट नहीं सक्ता। ऐसा होनेपर भी स्वरूपकी अपेक्षा 
द्रव्यका स्वरूप गुणके स्वरूपसे एक नही है| संज्ञादिकी अपेक्षा 
मेद है भेसे वच्त द्वव्यका शुक्र गुण है | वस्ध॒ और शुक्ृपनेका 
प्रदेशनेद नहीं है तथापि स्वरूपमेद है-सेज्ञा सेख्या लक्षण 
अयोजनसे भिन्‍नता है। वस्त्रकी संज्ञा वच्र है। शुद्ध गुणकी संज्ञा 
ग़ुक्त है | दोनोंके नाम अलग २ हैं। वच्न किम्ती अपेक्षा एक व 
अनेक तंतुओकी अपेक्षा जनेक हैं| शुक्ल गुण एकहे यद्पि अशोकी 
अपेक्षा अनेक शुक्त गुण भी होसक्ता है तथापि परस्पर संख्याकी 
रीति मिन्‍न २ है। वस्मका लक्षण तागोझ्ला समूह बेधनरूप है | 
झुक्क गुणका लक्षण सफेदपनेकी झलकाना है! धस््षका प्रयोनन 
आरीरको ढकना है-सर्दी मेटना है, छुआ दूर करना है जब कि 
शुक्क गुणका प्रयोजन उज्वलता रखकर मलीनता दूर रखना है | 
चख्रको जब हम आंखोंसे देख सक्ते, हाथसे छूसक्ते, नाकसे संघ 
सक्ते, मुंद्द ्वारा स्वाद लेसक्ते तब झुक्क गुणको हम केवल आंखसे 
दी देख सक्ते हैं | इस तरह गुण और गुणीमें खरूपकी अपेक्षा « 
* भेद होता हे इस तरहके भेदको अन्यत्त्व कद्दते है | 
यहां द्रब्य गुणी व पत्ता शुणमें एथक्रत्व भेद नहीं है 
मात्र खरूप भेद है इस लिये अन्यत्त्व है| द्रव्य ओर मत्तामें 
सेज्ञाका भेद हे ही) द्रव्य कोई एक फोई अनेक हैं जब कि 
सत्ता मुण एक है यह संख्या भेद है। द्धव्यका लक्षण ग्रुण 
पयोयवान हैं या उत्पाद व्यय प्रीव्यकूप है | सत्ता गुणका छक्षण 
महल सख्त है। दउपक्ना प्रयोनर फिस्ली खाप्त अर फ्रियाको 
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करना है नेसे जीवका संसारीसे मुक्त होना, व पुद्वलका मिद्टीसे पडा 
बनना, सोनेसे आमृपषण बनना, ईटोंसे मकान बनना, सत्ता गुणका 
प्रयोजन नित्य पदार्थओो बनाए रखना है | 
इस तरह खरूप भेदसे अन्यत्त्व नामका भेद है तथापि प्रदेश 
मेद नहीं है इस तरह द्वव्यका सत्ताके साथ किसी अपेक्षा मेद है व 
किसी अपेक्षा अमेद है। सर्वधा अभेद द्वोनेपर भिन्न २ नाम, व 
काम नहीं हो सक्ते तथा सर्वथा भेद होनेपर दोनोंका ही अभाव हो 
जावेगा जैसा पहले कह चुके हैं । सत्ताके विना द्रव्य नहीं ठहर सक्ता 
तथा द्वव्यके बिना सत्ता नहीं रह सक्ती । जैसे द्रव्य और ग्रुणका 
अदेशभेद नहीं है किंतु खरूपभेद है बसे द्रव्य जीर पर्यायका प्रदेश 
भेद नहीं है किंतु खरूप भेद है ऐसा ही खामी समन्तमद्राचा- 
-येने आप्तमीमांसामें कहा है- 
द्रब्यपर्या योरैक्य॑ तयोरव्यतिरे ६0: | 
परिणामबिश्ञेषाच्च, शक्तिमच्छक्ति मावतः | ७१० ॥ 
'... भावाथे-ऋवय और पर्योयकी एकता है क्योंकि दोनों मित्र२ 
नहीं मिलते| जहां द्वव्य है वहां पयोय है । परिणामका विशेष है 
*सो पर्याय है | परिणाम द्वत्यमें होता है, इस कारण भी एकता है, 
शक्तिमान द्वव्य है। जिसमें शक्तियें पाई जावें वह द्रव्य है।शक्तिये 
उसके गुण या पर्याय हैं इससे भी एकता है जैसे धी्में चिकनई, 
-प्रुष्ठता आदि शक्तियं हैं | इस 'छोकमें द्वव्यकी गुण या गरुणविकार 
*पर्योयफे साथ एकता सिद्ध कीगई | आगे अनेकता बताते है- 
सेशांह ख्याविशेषान्च स्वल्क्षणोविशेषतः ॥ 
प्रयोजनादि भेदाच्च तन्नानास्व न संधा ॥ ७२ |] 


७४ ] श्रीप्रचचनसास्टीका | 


भावाथै-द्वव्य और पर्यायमें संशाके विशेसे, संख्याके विशे- 
चसे, अपने २ लक्षणके विशेषसे तथा अपने २ प्रयोजनके विशे- 
पसे एकता नहीं है-अनेकता हे नसे वृक्ष ओर उसके पत्नोंमें 
विशेषता है । यद्यवि वृक्ष और उसके पत्ते एक ही हैं तथापि दोनेकि 
नाममें फर्क है, संख्यामें अतर है, वृक्ष एक है, पत्ते अनेक हैं| बृक्षका 
क्षण मूछ, घड, शाखा, पन्नादि सहित फरना है। पत्तोंका ,छक्षण 
शाखाको शोमितकर हरेपने आदिकों प्रगट फरना है| वृक्षका 
प्रयोनन फछ फूल व छाया देना हे | पत्रोंका प्रयोजन वृक्षको पवन 
देना व उसको फहनेमें सहाई होना है । इस तरह द्रव्यमें गुण 
या पर्योयसे अनेकता है | 

द्रव्य और पर्यायका नाम अल्गर है| द्रव्य एक है, पायें 
अनेक हैं। यद संख्याका भेद है| द्रव्यका लक्षण गुण पर्यायवान 
'है। पर्यायका रक्षण तद्भाव परिणाम है| द्वत्यका प्रयोगनव एकपना 
था अन्यपनेका ज्ञान कराना है। पयोयका प्रयोजन अनेकृपना जुदापवा 
बताना है| यहां 'छोकमें आदि शब्द है उससे मतलब यह है कि. 
काल अपेक्षा भेद है द्रव्य त्रिकालगोचर हे जब फि पर्याय धर्तमान- 
फाठगोचर है। द्रव्य और पर्यायका भिन्न २ प्रतिभाप्त है यह 
प्तिमास भेद है| इस तरह द्रव्य और गुण या पर्याय प्रदेशोंफि 
अपेक्षा एक हैं किन्तु स्परूपादिकी अपेक्षा अनेक रूप हैं। दोनोमें 
एकता जीर जन्यत््व भिन्न ९ अपेक्षासे है। न सर्वेथा एक हैं 
न सर्वधा भिन्न २ हैं [ 

स्पा्ठादसे दी वस्तुका यथार्थ खरूप माछ्य होतादे। वृत्तिकारके 
हवुसार मुक्तात्मा दृव्यक्े और उसकी स्वरूप सत्ताको अदेशापेक्षाः 
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घुक तथा स्वरूपापेक्षा भिन्न २ जानकर भावनाके समय भेदरूप 
तथा एकरूप विचार करना इसी तरह अपने आत्माके भी खरू- 
परो विचार करना इसी विचारफी प्रणालीसे खखरूपमे अनुभव 
प्राप्त होगा यद्दी स्वानुभव रत्लत्रयमई मोक्षमाग है और निराकुछ 
अतीन्द्रिय आनदका देनेवाला है। तात्परय यह है कि आत्मद्रव्यका 
सचा खरूप समझकर उसीके मननसे अपना हित करना चाहिये | 
उत्थानिका-आगे अन्यत्त्वका विशेष विस्तारके साथ कथन 
करते है- 
सदृष्य सच्च गुणों सच्चेच य पत्नआओत्ति वित्थारो | 
ले। खललु तस्स अभाव से! तदभावे! अतब्भावे। ॥१६॥ 
» दिव्य सचगुण सचैय च पर्याव इति विस्तार । 
ये ख़ (स्पाघाव स तदभावे इतदूभाव || १६ ॥ 
अन्यय महित सामान्‍्यार्थ-(सदत्य) सत्तारूप द्रव्य है। 
(सच गुणों) और सत्तारूप गुण है, ( सच्चेच पत्नओति ) तथा 
सत्तारूप पर्याय है ऐसा (वित्थारो) सत्ताक़ा विस्तार है। ( ख ) 
निश्चय करके ( तत्म अभावो ) नो उस प्रत्ताक़ा परस्पर अमान 
है (सो तदभावो) वह उसका अमावरूप (अतव्भावों),अन्यत्व है! 
विशेषाथ-जैसे मोतीके हारमे सत्ता गुणकी जगहपर जो 
उसमें सफेदीका ग्रुण हे सो म्रदेशोंकी अपेक्षा एक रूप है णे भी 
उमनो भेद करके इस तरह कहते है कि यह सपेद हार ६, यंह 
सफेद सूत टे, यह सफेद मोती दे तथा जौ हार खूत या मोती 
है इन तीनोंके साथ प्रदेशोंका भेद न होते हुए सफेद गुण 
जाता है यह्‌ एकता या तन्मयपनाका छक्षण हैं | 


७६ | श्रोप्रवचनसारटीका । 


सूत तथा मोतीका शुक्त गुणके साथ तन्‍्मयपना है अथौत प्रदेशोंका 
अभिन्‍नपना या एकपना है तैसे मुक्त आत्मा नामके पदार्थमें 
जो फोई शुद्ध पत्ता गुण है वह प्रदेशोंके अभेद होते हुए 
इस तरद कहा जाता है | सत्ता छक्षण परमात्मा पदार्थ, सत्ता 
“रक्षण उसके केवलज्ञानादि गुण, सत्ताछक्षण सिख पर्यौथ | नो 
कोई परमात्म पदार्थ व केवलज्ञानादि गुण व सिद्ध पर्याय है इन 
तीनोंके साथ झुद्द पत्ता गुण एक कहा जाता है यह तद्भाव या 
एकताक़ा कक्षण है | तदभावका प्रयोनन यह है कि परमात्मा पदार्थ, 
फेवलज्ञानादि गुण, प्रिझत्व पर्याय इन तीनोंका शुद्ध सत्ता नामा 
गुणके साथ संज्ञा संख्या छक्षण प्रयोजननकी अपेक्षा भेद होते हुए 
भी प्रदेशोंकी अपेक्षा तन्‍्मयपना ही है अर्थात्‌ एकता ही है-सत्ता 
ग्रुण इन तीनोमें व्यापक है| 
निश्चय करके जो इस तद़भाव या एकताका संज्ञा संख्या 
आदिकी अपेक्षासे परस्पर अभाव है उप्तको तद़भाव या उप्त एक-, 
साका अभाव या अतदमाव या अन्यत्व कहते हैं | इस अन्यत्त्वका 
संझा लक्षण प्रयोननादिकी अपेक्षा नो स्वरुप है उप्तको दांत 
देकर बताते हैं | 
जैसे मोतीके द्वारमें नो कोई शुक्त गुण है उसशा वाचक जो 
शुक्ल नामका दो अक्षरका शब्द है उस शब्दसे हार, या सूत्र या 
"मोती कोई वाच्य नहीं है अर्थात्‌ शुक्त शब्दसे हार, सत्र या 
मोतीका ज्ञान नहीं होता है केवल सफेद गुणका ज्ञान होता है इसी 
तरह हार, सूत या मोती शब्दोंसे झुक्त गुण नहीं कहा जाता है | 
>स तरह हार, सूत तथा मोततीके साथ झुक्क गुणका प्रदेशोंकी 


| दिलीप खंड। [ ७७- 


अपेक्षा अमेद या णकत्त्व होनेपर भी जो संज्ञा आदिका भेद है वह 
भेद पहले कहें हुए तदमाव या तन्‍्मयपनेका अमावेरूप अतद्भाव 
है था अन्यचत है अर्थात्‌ संज्ञा लक्षण प्रयोनन आदिका भेद है । 
तेसे मुक्त जीवमें नो कोई शुद्ध सत्तागुण हे उप्तको कहनेवाले सत्ता: 
शब्दसे मुक्त जीव नहीं कहा जाता न केवलज्ञानादि गुण कहे जाते. 
न सिद्ध पर्याय,कददी जाती है | और न मुक्त जीव केवलज्ञानादि है 
गण या सिद्ध पर्योयसे शुदछू सत्ता गुण कहा जाता है। इस .तरह- 
सत्ते गुणका मुक्त जीवादिके साथ परस्पर प्रदेशभेद न होते हुए भी 
जो कोई संझा आदिरूुत भेद है वह भेद उस पुर्वमें करे हुए तद- 
भाव या तन्‍्मयपनेके .लक्षणसे रहित अतदभाव या अन्यत्त्व कहा 
जाता है। अर्थात्‌ संज्ञा लक्षण प्रयोनन जआादि.रूत भेद है ऐसा अर्थ, 
है। नसे यहां शुद्धात्मामें झुद्ध सत्ता गुणके साथ जमेद स्थापित 
किया गया तेसे ही यथासंभव सर्व द्वव्योमें जानना चाहिये यह 
अभिप्राय हे-अथीत्‌ आत्माका ओर सत्ताका प्रदेशकी अपेक्षा अभेद 
है, मात्र संज्ञादि खरूपकी अपेक्षा, भेद॒या अन्यत्व है। ऐसा ही 
अन्य द्रन्योंमें समझना | 

भआावाथ-इस्त गायामें जाचायने खरूपकी अपेक्षा गुण गुणीका 
अन्यत्व या भिन्‍नपना है इसको अच्छी तरह दर्शा दिया है। 
द्रव्य शुण पर्यायवान है सत्ता इनमें व्यापक है इससे हम ऐसा फेह 
सक्ते हैं कि सत्तारूप द्वव्य,, सत्तारूप गुण, सचारूष पर्याय | नो 
धंदेश द्वब्यकी सत्ताके हैं वे दी प्रदेश गुण,और पर्योयकी संत्ताफे हें 
इस तरह सत्ताकी एकता दब्य गुण पयोयके साथ है परन्तु . 
गुण और गुणीकी भेद फरफे विचारते दें तो सत्ताफा ४७ 
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रूपसे रहनेबाला है, गुण द्ृब्यके आश्रय अन्य ग्रुण रहित नित्य 
ठददरनेवाढा है, पर्यीय गरुणका विकार क्षणमंगुर एक स॒र्मेम मात्र 
ठहरनेवाला है इस तरह इन तीनोके स्वरूपेमें परस्पर भेंदहै, प्रदेशभेद्‌ 
नहीं है | इसलिये इन तीनोंमें भी एक्त्व और अन्यत्व है। और 
जब हम इन द्वव्यकी सचाके साथ एकताका विचार करते हैं तब 
अदेशोंकी अपेक्षा एकता हे किन्तु स्वरूपकी अपेक्षा अन्यपन है। 
द्रव्य भुणी है सत्ता सुण है-द्वव्य॑गुणपर्यायवानपनेका बोधक है 
झा मात्र अस्तिपनेको बताती है | इसी तरह गुणकी सत्ताके साथ 
सत्ताकी प्रदेशापेक्षा एकता दे परन्तु खरूपकी अपेक्षा मिन्नता दे | 
इसी तरद पर्यायक्ी सत्ताफे साथ सत्ताकी प्रदेशापेक्षा एकता ह्दै 
परन्तु स्वरूपकी अपेक्षा मिलेता दे । नेसे मोतीकी सफेदी, सृतकी 
सफेदी, हारकी सफेदी इन तीनोंमें अछग अलग एकत्व तथा 
अन्यत्व है जैसे मोतीका सफेदीके साथ प्रदेशभेद नहीं है इससे 
एकता है परन्तु नाम व प्रयोजनादिसे भेद है यही अन्यत्व दे 
इसी तरह हारकी सफेदी थ सुतकी सफेदीमें एकत्न और अन्यत्व 
जानना चाहिये । ऐसे ही सिद्धात्माकी सच्चा, केवलज्ञानादि गुणोंकी 
सत्ता, सिद्धावस्थाकी सत्ता इन तीनोमें अलग ३ एकत्व और 
अन्यत्व छिड होसक्ता दे | जेसे सिदात्माक्क और सत्ताका 
प्रदेश भेद न होनेसे एकत्व है परन्तु संजा आदिसे भेद है इससे 
अन्यत्व है इसी तरह ज्ञानादि गुण तथा सिड पर्योयके साथ 
सत्ताका एकत्व और अन्यत्व जानना चाहिये | यहां यह धांत समझ ” 
हेना कि यद्यपि एक गुणमें दूसरा गुण नहीं रहता है तथापि जब 
द्वव्यमें से ही सामान्य तथा विशेष गुण द्वव्यके सर्व्तमें व्यापक दें 
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तब एक गुणमें भी अनेक गुणोंका वैप्ता ही अप्तर पड़ता हे मेसे 
एक अखण्ड द्वव्यमें सब ग्रुणोंका पड़ता है इसलिये यहां यह कहा 
गया कि द्वव्यकी सत्ता गुणकी सत्ता पर्यायकी सत्ता सो अपेक्षा, 
ठीक समझनेसे कोई विरोध नहीं होप्तक्ता। इस्त तरह वस्तुका खरूप 
समझकर एक मोक्षार्थी पुरुषको योग्य है कि वह निन आत्मके 
द्रव्य, गुण व पर्यायका मिन्‍न २ विचार करके व निमानुभव जया- 
करके परमानन्दका लाभ करे | 
उत्थानिका-जौर भी गुण और गुणीमें प्रदेश भेद नहीं दे 
परन्तु संशादि छुत भेद हे इस तरह अन्यत्वकी ढ़ करते हैं-- 
ज॑ दब्य' तण्ण गुणों जो वि गुणो सो ण तच्चमत्थादों ॥ 
एसो द्वि अतब्भावों णेव अभावोच्ति णिद्दिद्वो ॥ १७॥ 
! यदूद्॒ष्य तन्‍न गुणों योपिगुण: स न तक्तमर्थात्‌ । 
एप हातदूमावों नेव अभाव इति निर्दिष्ट || १७ ॥ 
अन्वय सहित सामान्याथ-६ ने दब ) मो द्रव्य है (तण्ण 
गुणो) बह गुण नहीं है (जो वि गुणो ) जो निश्चयसे गुण है (सो 
अत्थादो ण तच्चम्‌ ) वह खरूपके भेदसे द्रव्य नही है ( एसो हि 
अतब्मावो) ऐसा द्वी स्वरूप भेदरूप अन्यत्व है (णेव अमोवोत्ति) 
निश्चयसे सर्वथा अभाव नहीं है ऐसा (णिदिट्रो) सर्वेज्ञ द्वारा कह 
गया है॥ 
विशेषार्थ-दृत्तिकार मुक्त मीवपर घटारर समझाते हैं कि 
ण्जो अच्य है सो स्वरूपसे गुण नहीं है | जो मुक्त जीव दव्य है 
सो झुद्द है वह मात्र गुण नहीं है | उम्त मुक्त मीब द्रव्य शब्दसे 
... नत्ता भुण चाच्य नहीं दोोता है अर्थात नहीं.पहा माता है। 
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इसी तरह जो जुद्ध सत्ता ग्रुण है वह परमार्थसे मुक्तात्म द्रव्य 
नहीं होता है। शुद्ध सत्ता शब्दसे मुक्तात्मा द्॒व्य नहीं कहा 
जाता | इस तरह गुण और गुणीमें स्वरूपकी अपेक्षा या संज्ञादिकी 
अपेक्षा भेद है तीमी प्रदेशोंका भेद नहीं है इससे सर्वथा एकका 
दूसरेमें अभाव नहीं हे ऐसा सर्वज्ञ मगवानने कहा ह। यदि गुणीमें « 
गुणका सर्वथा अभाव माना जावे तो क्या ३ दोप होंगे उनको 
समझाते हैं| कैसे सत्ता नामके वाचक झब्दसे मुक्तात्मा द्वव्यवाच्य 
नहीं होता तेसे यदि सत्ताके प्रदेशोंसे भी सत्तामुणसे मुक्तात्म द्रव्य 
मिन्न होनावे तब जैसे जीवके भ्रदेशोंसे पुद्धल द्रव्य मिन्न होता 
हुआ अन्य द्वव्य है तेसे सत्ता गुणफे प्रदेशोंसे सत्तायुणसे मुक्त ीव 
द्रव्यमिन्न हीता हुआ जुदा ही दूसरा द्रव्य प्राप्त दोनावे। तब 
यह पिद्ध होगा कि सत्तागुण रूप जुदा द्रव्य और मुक्तात्मा द्रन्य - 
जुदा इस तरह दो द्रव्य होनावेंगे। सो ऐसा वस्तु खरूप नहीं है। 
इसके सिवाय दूसरा दूपण यह प्राप्त द्वोगा कि नेसे सुवर्णपना नामा 
गशुणके प्रदेशोंसे सुवण भिन्न होता हूआ अभावरूप होनायगा तैसे 
ही सुबर्ण द्रव्यके प्रदेशोंसे सुवर्णपना गरुण मिन्न होता हुआ जमाव 
रूप होजायगा तैसे सत्तागुणके अ्रदेशोसे मुक्त जीवद्न्य मिन्न होता 
हुआ अभावरूंप द्ोनायगा, तसे दी मुक्त जीव द्व॒व्यके प्रदेशोसे सत्ता 
गुण भिन्न होता हुआ अमावरूप हो जायगा, इस तरह दोनोंका 
ही शुन्यपना भाप्त हो जायगा। इस तरह गरुणी और गुणका सर्वया* 
मेद माननेसे दोष आ नावेंगे | जेसे जहां मुक्त जीव द्व॒थ्यमें सत्ता - 
झुणके साथ संज्ञा आदिके भेदसे अन्यपना है किन्तु प्रदेशोंकी 


अपेक्षा अभेद या एकपना है ऐसा व्याख्यान किया गया ठेसे 
द्ृ 
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, ही सर्व द्वव्योमें यथासंभव जान लेना चाहिये ऐसा अर्थ है | 

भावाशे-इस गाथामें आचायेने गुण और गुणीके संबन्धकी 

और भी साफ कर दिया है। ग़ुणी द्वव्य है जो अनेक गुणोंका * 
समुदायरूप अखंड पिंड है। गुण वह है जो हृव्यमें पाया नाता है 
आपने खरूपसे एक है | गुणी दवव्यका नाम जुदा है, गुणका नाम 
ज़ुदा है-लक्षण, संज्ञा, प्रयोनन भी दोनोका जुदा जुदा है इस 
तरह संज्ञा, संख्या लक्षण प्रयोननकी अपेक्षा गुणी द्व॒व्यमें जोर 
मुणमें अन्यस्वय है किन्तु जैसे एक द्वव्य दूसरे दव्यसे मिन्न है और 
पेप्ती मिन्नता नहीं है | जेसे एक द्व्यके प्रदेश दूसरे द्रव्यके 
अदेशोंसे बिलकुल मिन्न हे ऐसी प्रदेशोंकी मिन्नता दृव्य और गुणमें 
नहीं है । मितने प्रदेश द्वव्यके हैं उतने ही प्रदेश गुणके हैं. । 
जहां द्रव्य है. वहीं गुण है । न द्वव्यके विना गुण कहीं पाया 
जाता है न गुणके विना द्रव्य कहीं पाया जाता है।दोनोंमे सदासे 
ही अमिट तादात्य सम्बन्ध है। मात्र खरूपसे भेद है। नसे 
सोनेका पीलापन गुण है। दोनोंमें एफ़ता है। जद्दां सोना है वही 
उसका पीलापन है। सोनेके पीलापनसे « ज़ुदा सोना नहीं पाया 
<जाता भौर न सोनेसे जुदा सोनेका पीडापन पामा माता तथापि 
सोनेका नाम जुदा है पीलेपनका नाम ज़ुदा है | सोनेका लक्षण 
पीलापन, भारीपन्‌ आदि अनेक गुणोंका समूह है जब कि पीत- 
पनेका रक्षण पीते वर्ण मात्रका बोध कराना है | सुवर्णकी संख्या 
एक व अनेक प्रफारकी खंडापेक्षा हो प्क्ती है-पीतपनेकी संख्या 
अनेफ सुवर्ण अशोमें एक रह सक्ती है। सुवृर्णका प्रयोगन 
शोभा आदिके छिये आमृपणादि बनाना है| पीतपनेका प्रयोगन 


द्वितोय खंड ॥ [ ८ 


चीतता झलऊाना है इस तरह संज्ञा, संख्या, लक्षण, प्रयोननकी 
, अपेक्षा खुबण और पीतपनेमें भेद है ऐसे ही द्रव्य जीर गुणमें 
जद या अन्यत्त्व है, प्रदेशोंकी अपेक्षा भेद नहीं है | 
यदि द्रव्य और गुणमें सर्वेथा भेद माना जादे तो जेसे कोई 
द्रव्य अपने प्रदेशोंसे एक द्रव्य है वेसे गुण भी अपने प्रदेशोंसे 
'एक दूपरा द्रव्य हो जावे तबे दो द्वव्य हो जावें| सो यह वच्तुका 
खरूप नहीं है। गुण द्व्यमें ही पाए जाते हैं अठग अपनी सचामें 
नहीं रह प्क्ते | दूसरा दोष यह होगा कि जेसे द्वव्य गुणके विना 
जहीं होपका बेसे गुण भी द्वव्यके बिना नहीं होसक्ता | इस तरह 
स्वथा जुदा माननेसे दोनोंका ही अमाव या शून्यपना द्वोनायगा | 
तीप़तरा दोष यह होगा कि हुव्यका अभाव सो गुण भोर गुणका 
अभाव सो क्रत्य जैसे घटका अमाव पढ और पटका अभाव घट, 
इस दोषको अपोहरूपत्त्व दोप कहते है | इस तरह ग्रुणी और 
गुणमें सर्वया भेद माननेसे दोष प्राप्त होते हैं | ऐसा ही वत्तुका 
खरूम निश्रय करना चादिये ! द्रव्य और युग क्रिसी अपेक्षा एक 
जौर किप्ती अपेक्षा अन्य है ) 
इसी तरह जीव द्रव्य जपने ज्ञान सुख्व वीयोदि ग्रुणोंसे 
खरूपापेक्षा भेद रखता हुआ भी अदेशोसे जमेद दै। पुष्ठछ जपने, 
परी रप्त गन्ध व गुणसे व खरूपसे भेद रखता हुआ भी भ्रदेशोंसे 
अभेद्‌ हैं। ऐसे ही अन्य द्वव्योंका स्वरूप निश्चय फरना चाहिये | 
इस्त तरह द्वव्यके अस्तित्वको कथन करते हुए प्रथम * गाया, छथ- 
कृत्व रुक्षण और जतदमाव रूप जन्यत्व लक्षणकों कहते हुए 
. दूसरी, संशा लक्षण प्रयोगनादिसे भेद्रूप अतदभावऊो कहते हुए 
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सीपरी, उसीके ठढ़ करनेके लिये चौथी | इस तरह द्रव्य और गुणमें 
जमेद है इस विषय सुक्ति द्वारा कथनकी मुख्यतासे चार बाथा- 
जोसे पांचमा स्थल पूर्ण हुआ ॥ १७॥ 
उत्थानिका-आगे कहते हैं कि सत्ता गुण हे ओर द्रव्य 
जुणी है-- 
हो खलु दृष्यसद्ावों परिणामों सो*गुणो सद्विसिद्धे ॥ 
सरवधिय' सहाये दृष्यक्ति ज़िणोबदेसोय' ॥ १८ ॥ 
य खल द्वब्यप्वमावः परिणाम: स गुण: सदविशिष्ट: । 
सदवस्यितं स्वभावे द्रव्यमिति जिनोपदेशोदयम्‌ ॥| १८ ॥ 
अन्यय सह्त सामान्याथे-(खल्ढझो निश्यसे ( जो दव्बस- 
दावों परिणामों ) जो द्वव्यका खमावमई उत्पाद व्यय श्रीव्यकूप 
परिणाम है (सो सदविसिद्नो गुणो) सो सत्तासे अभिन्न ग्रण है। 
( सहावे अवट्टियं दत्वति[सत्‌ ) जस्तित्त्व स्वभावमें तिछतता हुआ 
द्रव्य सत्‌ है या सत्तारूप है (जिणोवदेस्तोयं) ऐसा श्री जिनेन्द्रका ' 
उपदेद है ॥ १८ ॥ 
व्शेषाथ-वृत्तिकार जीव दव्यपर घटाकर व्यास्या करते हैं 
कि जब आत्मामें पंचेद्रियके!विषयोंके अनुमवरूप मनके व्यापारसे 
चेंढा दोनेवाले सब मनोरथ रूप विकर्पजालोंका अभाव हो जाता 
है, तब चिदानंद मात्रकी अनुभूति रूप जो आत्मामें. ठहरा हुआ 
माष है उप्तका उत्पाद होता है और पूर्वेमें कहे हुए विकरपजालका 
नाश सो व्यय है, तथा इस उत्पाद और व्यय दोनोंका आधार रूप 
जीवपना ध्रीव्य है। इस तरह लरक्षणके घारी उत्पाद व्यय ध्रौव्य 
खरूप जीव द्वव्यका नो कोई- स्वमावभूत परिणाम है वही सर्तासे - 


| द्वितीय खंडत .' [ ४५ 
अभिन्न गुण है | मीवमें उत्पादादि त्तीन रूप परिणमन है सो ही 
सत॒गुण है मैप्ता कि कद्दा है “उत्पादव्ययघ्री्ययुर्क सत्‌” | ऐसा होने 
पर यह प्रिद्ध हुआ कि पत्ता ही द्वव्यका गुण है | इस तरह सत्ता 
गुणका कयाख्यान किया गया । परमात्मा दृव्य अमेद नयसे अपने 
उत्पाद व्यय अ्रीव्यरूप खमावमे तिष्ठा हुआ सत्‌ है ऐसा श्री मिनन्द्रका 
उपदेश है। “सददवट्टिद सद्दावे दव्वं दव्वस्स जो हु परिणामो" इत्यादि 
आठवी गाथामें जो कहा था वही यहां कहा गया | मात्र सुणका 
क्रथन अधिक किया गया यह तात्पय है | जैसा नीव द्वव्यमें मुण 
आऔर गुणीका व्याख्यान किया गया वैस्ता सर्व द्वव्यमें नानना चाहिये। 

भावाथे-इस गाया्में माचार्यने अच्छी तरद स्पष्ट कर दिया 
है कि द्रव्य गुणी है सत्ता गुण है, दोनोंकी एकता है-सत्ताबिना 
द्रल्य नहीं और द्रव्य विना सत्ता नहीं होती है-सत्ता गुण द्वव्यमें 
अधान है, दव्य सत्तामें सदा रहता है | क्‍योंकि हरणक द्वव्यमें 
उत्पाद व्यय प्रीज्य पाए जाते हैं इसलिये हरएफ द्रव्य सत्‌ है। 
द्भब्यमें अर्थ क्रिया होना तब ही संभव है जब द्वज्य परिणमन 
ऋरे 'अ्थीत्‌ पूर्व पर्योयको छोड़कर उत्तर पर्यायकों प्राप्त हो तो भी 
ओऔव्य रहे । मिट्टी अपने ढेलेपनकी दालतको छोड़कर दी घड़ेकी 
अवस्थाको पंदा ऋरती है तो भी माप वनी रहती है। दृव्यर्मे 
इन तीन प्रकार परिणामका होना ही हव्यके अस्तित्वका ज्ञान 
कराता है, क्‍योंकि हरएक द्रव्य सदा ही उत्पाद व्यय प्रौव्यकूप 
रहता है इसलिये वह सदा ही सतरूप है ! 

ऐसा स्वरूप द्रव्यका माननेसे ही संप्तार अवस्थाका 
सिद्ध पर्यायका उत्पन्न होना तथा जात्नाक्ष दोनों 
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बना रहना संभव दै। इसी दी स्वरूपको माननेसे द्वी एफ तत्वश्ञानी 
सविकर्प अवस्थाको नाशकर निर्विकव्प अवस्थामें पहुंच जाता है। 
इ्त त्तह ऋच्य ग॒ुणी है, सत्ता गुण है। दोनोंका भरदेशोंकी 
अपेक्षा अभेद्‌ है और संज्ञादिकी अपेक्षा भेद है। | 
उत्थानिका-भागे गुण और पर्यायोंसे द्र्यका अभेद दिख- 
जाते हैं- 
णत्थि गुणोत्ति व कोई, पजञ्ञाभोत्तीद वा विणा दतन्व | 
च॒ब्यत्त पुणभादो, तम्हा दब्ब'॑ सय खत्ता ॥ १६ ॥ 
नाप्ति गृुग इति वा कश्वित्‌ पर्याय इतीद्ट वा विना द्वप्यम्‌ । 
द्ब्यत्व॑ पुनर्भावस्तस्मादुद्रव्य खय सत्ता ॥ १९ ॥ 
अन्चय सहित सरामरान्य/थे-(इह) इप्त जगतमें (दब्बे विणा) 
द्ब्यके बिना (कोई गुणोत्ति व पजाओत्ति णत्थि) न कोई गुण होता 
है न कोई पर्याय होती है (पुण दुब्वत्त भावों) तथा द्वव्यपना 
यो उत्पाद व्यय प्रौव्य रूपसे परिणमनपना द्वव्यका खभाव है 
(तम्द्दा द॒व्य॑ सय॑ सत्ता) इसलिये द्रव्य खय॑ सत्ता रूप है । 
विशेषा्थ-यहां मुक्तात्मा द्रव्यपर घदाकर कहते हैं कि 
मुक्तात्तमा द्ल्यमें केवलशानादि रूप गुणोके समूह तथा 'परमपदकी 
गराप्ति रूप सोक्ष पर्याय ये दोनों ही परमात्मा -द्वृव्यके बिना नहीं 
पाए जाते क्योकि गुण और पर्यायोंका दब्यके प्रदेशोंसे भेद नहीं है 
किंतु णकत्त्व है | तथा मुक्तात्मा द्रव्य उत्पाद व्यय भीव्यमई शुद् 
सत्तास्वरूंप है इस लिये अमभेदनयसे सत्ता ही दब्य है.था द्रव्य 
ही सत्ता है। जैसे मुक्तात्मा द्वव्यमें गुणपर्यायोके साथ अमेद व्या- 
- सयान किया तेसे अथाप्ृम्मव सर्वे द्वव्योमें जान लेना चाहिये | 
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भावार्थ-इस्त गाथामें इस्त बातकों स्‍्पष्ट किया गया है कि 
द्रव्य गुण पर्याय मय है] द्रव्यमें ही गुण होते हैं और द्वब्यमें ही 
पायें होती हैं । गुण और पयीत द्वव्यको छोडकर खतेत्न नहीं 
हो सक्ते | वास्‍्तवमं अनेक गुणोंका अखंड समुदाय द्रव्य है अर्थात्‌ 
द्रव्यमें मितने गुण हैं. वे सब दृव्यके से प्रदेशोंमें व्यापक हैं | 
उन सर्व गु्णेकि ऐसे संमृहफो द्वव्य कहते हैं | गुणों नो समय 
प्मय उत्पाद व्यय होता है. इप्तसे पया्यें होतीं और नष्ट होती 
हैं-ये पाये मुणोंक ही विकार हैं| जत्र गुण द्वत्यमें ही पाए 
जाते हैं तत्र उन ग़ुणोंकी पयायें भी ज्यमें ही पाई जाती हैं । 
जो द्रव्यके प्रदेश हैं वे ही ग्रणोंके प्रदेश तथा वे ही प्रयायोके प्रदेश 
हैं। एक ज़ाप्रकलमें स्पर्श, रक्त, मघ, वर्णे मुण हैं उनकी चिकनी, 
मीठी, सुगंधित तथा पीत अवस्था पर्यायें हैं अथवा आम्रका 
छोटेसे बड़ा द्वोना पर्याय है। ये गुण पर्यायें आम्र द्वव्यमें ही द्ोती 
हैं । सुबर्णमें पीतपना भारीपना आदि ग्रुण तथा उप्तकी कुंडल व 
* मुद्रिका आदि पर्याय सुवर्णके विना नही होसक्ती हैं। जात्मामें 
चेतना, आनन्द, वीर्य, स्म्यक्त, चारित्र गुण तथा भशुद्ध यां झुद्ध 
पर्यायें आत्मा विना महीं होसक्ते हैं | इस तरह यह बात सिद्ध 
है कि हरएक द्रव्य अपने गुण और पर्यायोंसे अमेद है--ऐसा 
गुण' पर्यायवान द्रव्य उत्पाद व्यय प्रौव्य रूप है| क्योंकि पायें 
कृण क्षणमें नष्ट होकर नवीन पढ़ा होती रहती है. और गुण सह- 
भावी ँ-सदा ही द्वव्यमें नित्य या श्ीव्य रहते दें. इसलिये द्रव्य 
उत्पाद व्यय औीव्य स्वरूप है | तथा मिम्तमें उत्पाद व्यय श्री” 7 
होता है उप्तीको सत या सत्तारूप कहते दें इसलिये हत्प 
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सत या सत्तारूप हे अर्थात्‌ द्रव्य गुणी है सत्ता उस्ता गुण है! 
दब्यका सत्तासे अमेद्‌ है| सत्तामई दुव्य हे इसीसे वह उत्पाद 
व्यय धोग्यरूप होकर गुण पर्यायवान है। ऐसा हृव्यका स्वरूप 
'निश्चय करना योग्य है | 


श्री तत्वार्थप्तार्म श्री अम्नृतचंद्र महाराम कहते है।--- 
समुत्पादब्ययप्रोग्यडक्षण का णश्स्मपा: | 
गशुणपर्ययवदुदब्य बदग्ति जिनपुज्चया३ ॥ ५ ॥ 
द्रव्यस्य स्यास्समुत्पाईश्ेतनस्पेत स्प चे। 
भायास्तरपरिप्राप्तिनिंगा जञातिमनुज्यतः | ६ ॥ 
स्वजातेरबिरोधेत द्रव्यस्व द्विविषस्तप हि। 
विशमः पूवभावश्य व्यय इस्पमिघोयते ॥ ७ ॥ 
समुत्यादब्ययाभावो यो हि द्रव्यस्प्र दृश्यते | 
अनादिना खमाबेन तद्भोम्पं शरुवते जिना; ॥ < ॥ 
गुणी द्रब्यविद्ान स्यातू पर्यायों द्रब्यविक्रिया | 
द्वव्य हययुतसिद्ध स्यात्पमुदायम्तयोदयो: ॥ *% 
सामान्यमस्वयोत्पर्गी बन्द; स्पुशुणवाचका: | 
व्यतिरिको विशेषश्व भेदः पर्यायवाचकाः)॥ १०३) 
उणैर्यिना न च द्रब्य॑ बिना द्ब्याथ नो गुण: 
द्धव्यध्य च गुणाना च तह्मादव्यतिर्क्तित ॥११॥  * 
मे पर्यायाद्धिना द्वब्ये बिना द्रब्यान्न पर्यय३ ) 
यदन्त्यनन्यभूतत्त इयोरपि महर्घयः ॥ १२ ॥ 


न च नाशोडस्ति मावस्य न चामावस्य संमवः | 
मावा; कुर्युव्ययोत्यादी पर्यायेपु गुणेपु च ॥4३॥ 
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भावाथ-वीतराग जिनेन्द्रोने उत्पाद व्यय भव्य लक्षणकाधारी 
ग्रुण पर्यायवान हव्यकोी कहा है ! जीव तथा अजीव द्रव्यक्ना अपनी 
“अपनी जातिको न छोड़ते हुए अन्य २ रूप अवस्थाको ग्राप्त करना 
'स्रो उत्पाद है। अपनी २ जातिमें विरोध न डाछते हुए दोनों 
प्रकारके द्रव्यका अपनी २ पूर्व अवस्थाका त्यागना उसको व्यय 
कहते हैं | अनादिसे अपने २ स्वभावकी अपेक्षा द्वव्यका उत्पाद 
ओऔर व्ययक्रा जो अभाव है उप्तको श्री मिनेन्द्रोंने ध्रौद्य कहा है। 
अथीत््‌ द्वब्योंमें अवस्थाका उत्पाद व्यय होते हुए भी द्वव्योंकि स्व 
भावोंका स्थिर रहना धीव्य है। द्रव्यका विधान या स्थापन करने- 
'बाढय गुण है। अर्थात्‌ मुणोंका और द्व्यका सदा दीसे एक रूप 
तादात्म्य सम्बन्ध है | द्वन्यमें जो विक्रिया या अवस्था होती है वह 
भयोय है । द्वव्य इन दोनो गुण पर्यायोंका असुत सिद समुदाय है. 
अर्थात्‌ अमिट अनादि प्मुदाय है। कभी गुण या पर्याय कहींसे 
आकर द्रव्यमें मिले नहीं। सामान्य, अन्वय, उत्सगग झब्द गुणके 
बाचक हैं तथा व्यतिरिक, मिशेष, भेद शब्द पर्यायके बाचक हैं | 
मुणोंके बिना द्ब्य नहीं होता है न द्वव्यके बिना गुण दोते हैं 
इस हिये द्ब्य और गुर्णोकी एकता है । पर्योयके विना भी ह्ब्य 
नहीं द्वोता न द््यके विना पर्याय होती है इस लिये महर्पियोनि 
द्रव्य और पर्यायका अविनामावपना या एकयना बताया है। सतत 
रूप पदाभका नाश नहीं होता अप्तत्‌ रूप पदाथेका जन्म नहीं , 
छोता | सत्‌ रूस पदार्थ ही अपने गुणपर्यायोंमें उत्पाद व्यय फरते 
रहते हैं । इस तरह निःसंदेह होकर ऐसा द्वव्यका खरूप समझकर 
अपनी द्वी भात्माकी तरफ रूश्य देना चाहिये। अपनी ण. 
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नो अश्ुद्ध संप्तार पर्याय हैं उसको त्यागने योग्य निश्चयकर उप्तकी 
झुद्ध पर्यायकी प्राप्तिका यर्त्न करना योग्य है जिपमें इस आत्मके 
सर्व गुण शुद्ध खमावमें परिणमंन करते हुए अपनी सुन्दरतासे 
परमरमणीकताको विस्तारें | इस लिये अपने शुद्ध खभावपर रुक्ष्य 
देते हुए व संप्तारमें रागढेप न फरते हुए हमको प्ाम्यभावरूप 
वीतराग्र विज्ञाममय भावका मनन करना चाहिये | यही झुद्द 
पर्याय होतेका मंत्र है ॥ १९ ॥ ल्‍ 
इस तरदद गुण और गुणीका व्याख्यान करते हुए प्रथम गाथा 
तथा द्वव्यका अपने गुण व पर्यायोंसे भेद नहीं है ऐसा कहते हुए 
दूसरी गाथा इस तरह खतंत्र दो गाथामोंसे छठा स्थल पूर्ण हुआ। 
ः उत्थोनिक्वा-आगे द्वव्यका द्वव्याथिक नयसे सत्‌ उत्पाद 
जऔर पर्यायाथिक नयसे अप्तत्‌ उत्माद्‌ दिखलते हैं--- 
एवं विद सहाये दव्यं दृब्वरीयपञ्ञयत्थेहि | 
'सदसब्भावणिवद्ध पाडुब्भा॑ सदा लहदि ॥ २० ॥ 
एवं विध स्वभावे द्वब्य द्वव्याथपर्यायार्थाम्थाम्‌ | 
सदस्तदणावनिष्रद्ध प्राहुर्माच सदा ऊूमते || २० ॥ 
अन्वय सहित सामान्याथ-(एवं बिहं) इस तरहके (पहावे) / 
स्वभावको रखते हुए ( द॒व्बे ) दन्य (दब्बत्थ पञयत्येहिं) द्वव्या- 
थिंक और पर्यायार्थिक नयकी अपेक्षासे (सदसब्मावणिबद्ध) सद- 
भावरूप और अप्तदभाव रुप (पाडुग्भावं) उत्पादको (पदा लह॒दी) 
सदा ही प्राप्त होता रहता है। 
विशेषार्थ:-जैसे सुदर्ण द्वत्यमें जिस समय द्रव्याशिक नयकी 
विवश्ना की जाती है अथीत्‌ द्वव्यकी अपेक्षासे विचार किया जाताः 


द्वितोय खंड | (छह 


है उत्त समय ही कटक रूप पर्यायमें नो सुवर्ण है वही सुबर्ण उत्तकी 
कंकन पर्यायमें है-दूसरा नदीं है | इस अवस्तरपर सद़माव उत्पाद 
ही है क्योंकि द्रव्य अपने द्वव्यरूपसे न नहीं हुआ किन्तु बरावर , 
बने रहा। और जत्र पर्याय मात्रक्ी अपेक्षासे विचार किया जाता 
है तब सुबर्णकी मो पहले कटकरूप पर्याय थी उप्तसे अब वर्तमान- 
की केकन रूप पर्याय भिन्न ही है| इस्त अवसरपर अस्त उत्पाद 
है क्योंकि पूर्व पयोय नए होगई और नई पर्याय पेदा हुई। तेसे 
ही यदि द्रव्याथिक नयके द्वारा विचार किया जाबे तो जो आत्मा 
पहले गृहस्थ अवस्थामें ऐसा ऐसा गृहका व्यापार करता था वही 
पीछे भिन दीक्षा लेकर निश्चय रत्नश्नय मईं परमात्माके ध्यानंसे 
अनन्त सुखामृतमें तृप्त रामचंद्र आदि केवली पुरुष तुआ- 
अन्य कोई नहीं-यह सत््‌ उत्पाद है । क्योंकि पुरुषक़ी अपेक्षा 
नष्ट नहीं हुआ। और जज: पर्यायार्थिक नयक्री अपेक्षा की 
जाती है तब पहली जो सराग अवस्था थी उससे यह भरत, 
संगर, रामचेद्र, पांडव आदि केवल घुरुषोंकी जो वीतराग परमात्म 
पर्याय है हो अन्य है वही नहीं हे-यह अस्त उत्पाद है। क्योंकि 
पुर्व पर्यायसे यह अन्य पर्याय है | जेसे यहां जीव द्वव्यमें सत्‌ 
उत्पाद और अप्तत्‌ उत्पादका व्याख्यान क्रिया गया तेसा सर्व 
द्रन्योमें यथासंभव जान लेना चाहिये । 

आवार्थ-इस गाथार्में आचाये उत्पादके ठो भेद भिन्नर 
अपेक्षासे द्वव्यके यथार्थ खरूपऊ स्पष्ट करनेके लिये कहते हैं । 
एक सत्‌, उत्पाद दूसरा व्अप्तत्‌ उत्पाद| नो थी वही उपननी इसको 
स॒त्‌ उत्पाद और जो न थी वह उपननी इसको अप्तत्‌ उत्पाद कहते 
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हैं | दृव्यमें नितनी प्यायें संभव हें वे सब उ्तमें सत्तारूपसे याशक्ति 
रूपसे मौजूद रहती हैं उन्हीं पर्यायो्नेंसे कमी कोई कभी कोई पेदा 
या प्रगट हुआ करती है, शेप पर्याय उ्तमें शक्ति रूपसे रहती हैं | 
इससे द्रव्य अपनी समस्त पर्यायोंका समुदाय हे। द्रव्य अपनी किम्ती 
भी पर्यायमें हो वह द्रव्य ही है-द्रव्यपनेसे अछग नहीं है। द्रब्यने 
सवये ही अपनी पर्यायक्रों धारण किया है इससे बह द्रव्य ही हे 
इस द्रव्यकी अपेक्षा या दृष्टिकों ध्यानमें लेकर जब देखा जायगा 
तब द्रव्य अपनी हरएक पर्यायमें द्रव्य ही दिखलाई पडेगा। इस 
डप्टिसे दृव्यके उत्पादकों सत्‌ या सद्भाव उत्पाद कहते हैं, परन्तु 
जब पर्याय मातरका विचार करे तो द्वव्यमें एक पर्याय एक समयमें 
परगट रहेगी दूसरी अम्रगठ रहेगी, तब जो प्रगट होगी वह वही 
प्रगट हुईं जो पहले प्रगट नहीं थी तथा जब यह्‌ पर्याय प्रगट हुईं 
तब पहली पर्याय नप्ठ होगई या अप्रगठ होगई इसलिये इस पर्यो- 
“यकी दृष्टिमें जो द्वव्यकी पाये होती हें उनको अप्नत्‌ या अप्तदूभाव 
डत्पाद कहते हें। जैसे मिद्दीके पिंडसे घट बनाया। इसमें घटकी पर्यो- 
यकी प्रगटता मिद्टीकी अपेक्षा सत्‌ उत्पाद है क्योंकि मिट्टी ही घट 
रूप परिणमी है तथा पिंडकी दशामें घट न था इस्त अपेक्षा घटका 
डपजना अप्तत्‌ उत्पाद है। एक जीव निगोदकी पर्यायमें था वही 
जीव भ्रमण करते करते पंचेंद्री पश्ु द्वोगया-यह पग्मु पर्याय 
उप्त नीवकी अपेक्षा सत्‌ उत्पाद है परन्तु नवीन पर्योयकी अपेक्षा 
अप्तत्‌ उत्पाद है | द्रव्य नितनी भी पयोयें घारण करे अपने स्वभाव 
या गुणको नहीं त्याग बैठता है| इसी बातको बतानेवाढा सतत 
उत्पाद है! नीवकी हरणक पर्योयमें चेतनपना बना रहेगा | पुदलकी 
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हरएक पर्यायमें भूतिकपना बना रहेगा। अवस्था क्षणभंगुर है-- 
समय समय भिन्न २ होती है, इसकी जतानेवाला असत उत्पाद है| 
श्री रामचेद्रनी सुक्त हुए तब मोक्ष पर्यायमें वही जीव है जो रामके 
शरीरमें था यह प्तत्‌ उत्पाद है तथापि संसार अवस्थासे मोक्ष 
अवस्था हुईं जो पहले प्रगट न थी हो अम्तत्‌ उत्पाद है! यहाँ" 
तात्पस्ये यह लेना चाहिये कि हमारी आत्मामें भी मोक्ष प्यौय 
शक्तिरूपसे मौजूद है इसलिये हमको उसकी प्रगठताके ढिये 
पुरुषाथ करना चाहिये और साम्यभावके अम्याप्तमें नित्य झुबलीन 
रहना चाहिये || २० ॥ 
उत्थानिशा-आगे पहले कहा हुआ सत्‌ उत्पाद अत्यसे 
अभिन्न है. ऐसा खुलासा करते हैं-- 
जीचो भव भ्विस्लदि णरोध्मरों या परो भवोय पुणों । 
फि इच्च् पजद्ददि ण जदं अण्णो कहं होदि ॥ २१॥ 
जीवो भवन्‌ सविष्यति नरोडमरों वा पे भूछ्या पुनः) 
हि द्वग्पत्य प्रजहाति न जददन्य; कर्थ भवति ॥ २१ ॥ 
अन्यप सहित सामान्याथे-( जीवो ) यह आत्मा (भर्ब) 
परिणमन करता हुआ (णरोध्मरों वा परो) मनुष्य, देव या अन्य 
कोई (भविस्तदि) होवेगा (पुणो भवीय) तथा इस तरह होकर (कि. 
दबव्वत्त पनहदि) क्या वह अपने द्रव्यपनेकी छोड़ बैंठेगा ! (ण जहँ' 
अण्णो कहं होदि) नहीं छोड़ता हुआ वह भिन्न कैसे होबेगा ! 
अर्थात्‌ द्वब्यपनेसे अन्य नहीं होगा [ 
विशेषारे-यह परिणमन स्वभाव मीव विकार रहित झुद्धोप- 
योगसे विलक्षण झुभ या अशुभ उपयोगसे परिणमन करके .« 


३ 
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देव, पशु या नारकी अथवा निर्विकार शुद्धोपयोगमें परिणमन करके 
तिद्ध दो मावेगा | इस प्रकार दोकरके भी अथवा वर्तमान कालमें 
होता हुआ माविकालमें होगा व भूतकालमें हुआ था इस तरह्‌ 
तीनों फार्ॉमें पर्यायोंको बदछता हुआ भी बया अपने द्रब्यपनेको 
छोड़ देता है १ द्रव्याथिक नयसे द्वन्यपनेको कमी नहीं छोड़ता है 
तब अपनी अनेक भिन्न २ पर्यायोमें दूसरा केसे हो सक्ता है ! 
अथौत दूसरा नहीं होठ किंतु द्रव्यकी भन्वयरूप शक्तिसे सदभाव 
उत्पादरूप वही अपने द्वव्यसे अमिन्न है । यह भावार्थ है। 
भावाथे-यहां जाचार्यने सत्‌ उत्पादका द्शांत देकर यह भी 
स्पष्ट कर दिया है कि द्रव्य नित्त्य है और सतरूप है-फभी अपनी 
सत्ताफो छोड़ता नहीं-अपनी त्रिकालवर्ती अनन्त पर्यायोंमें वही है- 
जन्य कभी नहीं होता है | बौद्ध मतकी तरह क्षणिक नहीं है 
किन्तु द्रव्यपनेकी अपेक्षा नित्य है। यही नजीब जपने अग्ुदू 
उपयोगसे चार गतिका कमे बांध उस कर्मेफे उदयसे कमी मनुष्य, 
-कमी देव, कभी पशु, कमी नारकी दोजाता है तथा यही जीव 
अपने शुद्धोपयीगके बल्से कर्मोको नाशकर सिद्ध दोजाता है। इन 
अनेक अवस्थाओंमें वही जीव प्रगट हुआ है यह सत उत्पाद है। 
नीवने अपने गुशोंको किसी भी पर्योयमें नहीं छोड़ा है। इसी तरह 
पुद्दछ पर भी छगा सक्ते हैं | पुद्लके परमाणु परस्पर मिलने या 
विछुडनेसे नाना प्रफारके स्केंष बन नाते हैं कमी कार्मीण वरगेणा 
रूप फभी तेनमप्त वर्गगारूप, कमी आहोर बर्गणारूप, कभी भाषा 
ब्गेणारूप सथा कभी मनोवर्गणा रूप, तथापि पुद्ठछ रूप ही रहते 
डें-वे परमाणु अपने स्पश, रस, गंध, वे गुणोंको कभी नहीं 
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त्यागते हैं| उनका हरएक यर्यायमें स॒त्‌ं उत्पाद ही होता है। इस 
कर्थनसे यह बात भी स्पष्ट कर दी है कि जीवकी संद 'पयायें नीव 
रूप तथा पुद्वलकी सर्व पर्यायें पुद्र रूप होंगी-एक द्रव्यक्ी पर्याय 
अन्य दव्य रूप नहीं हो सक्ती हैं| जीव कभी पुद्ठल नहीं होगा, , 
पुद्वछ कमी जीव नहीं होगा ऐसा वस्तुका स्वभाव समझकर हमको 
उचित है कि हम अपने आत्म द्वव्यको शुद्ध अवस्थार्म रखनेके 
लिये साम्यभावका अम्यास करें ॥२१॥ 
उत्थानिका-आगे द्व्यके अप्तत्‌ उत्पादफो पृर्व पर्यायसे 
भिन्न निश्रय करते हैं--.. 2 
मंणुओी ण होदि देवो, देबो वा माणुसो य सिद्धो था । 
एबं जहोज्ममाणों जणण्णभाव॑ फर्धं लहदि ॥ २२ ॥ 
मनुजों न भवति देवो देवो था मानुपो वा तिद्धो वा | 
एवममवन्ननस्यभावं॑ कर्य छमते ॥ २२ ॥ 
अन्वय सह्दित विशेषा्थ-(मणुओ) मनुप्य (देवों णहोदि) 
द्ेब नहीं होता है । (वा देवों) अथवा देव (मानुप्तो व सिद्धो वा) 
मनुष्य या सिद्ध नहीं होता है । (एवं अद्दोज् माणों) ऐसा नहीं 
होता हुआ ( अणण्ण भाव॑ के लहंदि ) एक पनेको केसे भ्राप्त हो 
सक्ता है ! 
विशेषाय-देव मनुष्यादि विभाव पर्याग्रोंसे- विलक्षण तया 
निराकुछ स्वरूप अपने स्वभावमें परिणमन रूप छक्षणको घरनेवाला 
यरमोत्मा द्रव्य यथपि निश्चय नयसे मनुप्यपर्यायमें तथा देवपर्यायरमें 
समान है तथापि व्यवह्ारनयसे मनुप्य देव नहीं होताहे क्योंकि देव 
पर्योयके कीलमें मनुष्य पर्यायकी प्राप्ति नहीं हैतथा मलुष्य पर्योयके' 
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काछमें देव पर्योयद्ठी प्राप्ति नहीं है | इसी तरह कोई चार भेदोंसे 
देव है सो न मनुप्य है न अपने आत्माी प्राप्तिरूप सिड अब- 
स्थामे रहनेवाझा प्रिझ है क्योंकि पर्यायोका परस्पर मिन्‍न २ काझ 
है भेसे सुवणे द्वव्यमें कुन्डल कंकण आदि पर्यायोंका भिन्‍न२ का 
है। इस तरद एक दूसरे रूप न होता हुआ एक्पनेको केसे 
प्राप्त दोसक्ता है ? किसी भी तरद्द नहीं प्राप्त दोप्तक्ा है | इससे 
यह पिड हुआ कि अप्तदभाव उत्पाद या असत्‌ उत्पाद पूर्व २ 
पर्यायसे भिन्‍न २ होता है । 
मावा-पहली गाथामें सत्‌ उत्पादको द्वव्यकी भपेक्षा 
क्ह्या या | यहां असत्‌ उत्मादको पर्यायकी अपेक्षा कहते हैं । 
यद्मपि द्॒व्यमें शक्ति रूपसे उसमें, होने योग्य अनंत पर्याय वास 
करती है परन्तु उनमेंसे एक समयरमें एक ही पयौयक्की प्रगट्ता 
होती है। जब एक पयोय प्रगट होती है तब ही पहली पर्यौथ नप्ठ 
होजाती दे इस तरह जत्न पर्यायकी अपेक्षा विचार किया जावे तो 
इस पर्योयको अप्तत्‌ उत्पाद कहेंगे | नो मनुष्य प्योयमे जीव हैः 
बह पर्योयकी अपेक्षा मनुष्य प्योयमे है न बह देव, नारकी या 
तियच पर्यायमें है | इसी तरह नो देव है वह देव पर्याय हीमे हैं 
अन्य नरक, पद्ु व मनुष्य या सिद्ध पर्यायमें नहीं है बयोंकि 
देवगतिमें जो नो अवस्था शरीर व विभूतिकी होती है वह अवस्था 
अन्य गतिमें नहीं होती । सिद्ध पर्यायमें शुद्ध भवस्था है। वह 
संसार पर्यायमें नहीं होती है इस.लिये सिझ जीवका पर्यायकी 
अपेक्षा अप्तत्‌ उत्पाद हुआ ऐसा समझना चाहिये | इस कथनका 
ठात्परे यही है कि पर्याय बदलती है मूल द्व्य नहीं बदलता है। + 
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द्रव्य नित्य है, पर्याय अनित्य हे, मिससे स्थूछपने यह भी 
समझना चाहिये कि जूभी हमारा आत्मा निम्त मनुष्य पर्यायमें है 
वह प्रयोय कभी ने कमी अवश्य बदल जायगी, यद्यपि हम नए्ट नहीं 
होंगे। इससे हमको इस पर्यायमें नो कुछ तप संयम बतादि बन सक्ता 
है सो अच्छी तरह कर लेता चांहिये, मिससे भविष्यमें योग्य 
प्रयोयकी आपत्ति दो । * 

उत्थानिका-आगे एक द्भव्यका अपनी पर्योयेके साथ अन- 
न्यत्व नामका एकत्व है तथा अन्यत्व नामऊा अनेकत्व है ऐसा 
नयोकी अपेक्षा दिखलाते हैं | अथवा पूर्वमे कहे गए सदभाव 
उत्पाद और अप्तदभाव उत्पादको एक साथ अन्य प्र+रसे दिखाते हें- 

दव्बद्विणएण सब्ब॑ सत्य से पत्ञयट्विएण पुणों | | 
हचदि य अण्णमणण्णं तकाल तम्मयत्तादो ॥ २३ ॥ 
द्रवंयायिक्न सर्ज द्रव्य तत्पर्या याथिकेस पुनः | 
मत चाम्यदनम्यत्ततकालं तम्मयन्वात्‌ ॥ २३ ॥ 

अन्वय सहित सामान्याथे-( दत्बद्धिएण ) दव्याथिक नयसे 
(ते सब्ये ) वह सब (दन्वे) द्रव्य (अणण्ण) अन्य नही है-वही हे 
(चुणो) परंतु ( पञजयट्टिएण ) पवोयाथिक नयसे (अण्णसू य ) अन्य 
भी (हवदि) है-पयोकि ( तक्काले तम्मथत्तादो) इस काहमें द्रव्य 
झपनी पर्योयसे तन्‍्मई हो रह्दा है ॥ 

विशेषाय-बृत्तिकतर मीव दृव्यपर पते हैं कि झुद् 
अन्वय रूप द्रवार्थिक नयसे यदि विचार किया जाय तो सर्व ही 
और विशेष या सामान्य जीव नामा द्वव्य अपनी नाग, तियेचु, 
मतुष्य, देव रूप विभाव पर्यायोंके समूहोंके साथ त्तथा केवरुज्ञान 


७ 
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दर्शन सुस वीर्य रूप अनन्त चत॒ुप्टय शक्ति रूप सिद्ध पर्यायके 
साथ अन्य अन्य नहीं है क्िन्धु तन्‍्मम हे--एकफ है | केसे कुंड 
केक्रण आदि पर्योयोर्में सुव्णका भेद नहीं हे | वही सुबर्ण है। 
परंतु यदि पर्यायकी अपेक्षासे बिचार किया जावे तो वह द्वव्य 
अपनी अनेक पर्यायेक्ति साथ मिन्नर ही है, क्योंकि नसे अग्नि 
दृणकी अग्नि, काप्ठकी अग्नि, पत्रकी अग्नि रूप अपनी पर्यायोकि 
साथ उम्र समय तनन्‍्मयी होकर एक रूप भी है और भिन्न २ 
रूप भी है | तेसे यह जीव द्रव्य अपनी पर्यायोंके साथ अन्य 
अन्य होकर भी भिन्नर रूप भी है और एक रूप भी है। 
इससे यद्द बात कही गई कि जब द्व्याथिक नयसे वस्तुक्की 
परीक्षा फी ,जाती है तब 'पेंयोयोमें सन्‍्तान रूपसे सर्व 
चर्यीयोंका समूह द्रव्य ही प्रगट होता है | परंतु जम पर्यायाधिक्र 
नयकी विवक्षा की जात्ती है तत्र वही द्रव्य पर्याय पर्याय, रूपमें 
मित्र झलकता है | ओर जब परस्पर अपेक्षासे दोनों नयोंकि 
छारा एक ही काछ विचार किया भाता है तब बह द्रव्य एक ही 
काल एक रूप और अनेक रूप मादम होता है। जैसे यहां जीव 
छव्पके सम्बन्धमें व्याख्यान किया गया तेसे सर्व ब्रब्योगें यथा- 
संमव जान छेना चाहिये-यह अथ है। 
भावाथेः-इसत गाथामें आचायेने अमेद और भेद स्वभावोंकी 
जो हरण्क द्व्यमें पाए जाते है अच्छी तरह स्पट्ट कर दिया है । 
इब्य अपनी सर्व भूत, वर्तमान, मविप्यकी पर्यायोके साथ तन्मय 
रहता है-बढी होता है--इस अपेक्षासे रव्यका अपनी पर्थायेकि 
_. साथ अमेद हे | पःतु हरएक पर्याय अपनी पूर्व या उत्तर पर्यीयसे 
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भिन्न २ है इसलिये वह द्रव्य अपनी हरएक विशेष अवस्थागें 
एकरूप नहीं किन्तु मित्र २ है--दस तरह पर्यायोंकी अपेक्षा भेद 
है। वाह्तवमें दृव्यमें एक ही समयमें अमेद स्वमाव भर मेद स्वमाव 
दोनों ही पाए जाते दें । इन दो मित्र २ स्वमावोंको जब हम 
अपनी पर्योयक्ों देखनेवाली दृष्टिको वन्द कर द्रव्य प्लामान्यको 
देखनेवाली द्टिसे अर्थात द्ृव्यार्थिक नयंसे देखते हैं तय हमको 
चह द्रव्य हरएक पर्यायमें, वद्दी झलकता है अर्थात्‌ उस समय दठय- 
का अमेद स्वभाव प्रगट होता है| परन्तु जब दम द्ृव्यक्री देखने- 
चाली दृष्टिफो वंदकर पर्यायको देखनेवाली ढष्टिसे या पर्यार्थिक 
नयसे देखते हैं तव हमको वह द्रव्य हरएक पर्यावमें अन्य २ ही 
झलकता है अर्थात्‌ उम्त स्रमय द्रव्यका भेद स्वमाव ही प्रयट होता 
है। परंतु जब हम दोनों दष्टियोंसे एक काल देखने लंगजांवें तन 
चहू द्रव्य एक काल द्धव्यक्षी अपेक्षा अमेद रूप और पर्याय 
अपेक्षा भेद रूप दिखता है| नेसे एक जीव जो निगोद पयोगमें 
आ पही एकेन्द्री, हेन्‍्द्री, तेन्द्री, चौंद्री, प्चन्द्री होकर मनुष्य हो, 
रत्नत्नरय धर्मका छाभ पाकर केचलज्ञानी हो, सिर होमाता है-वढी 
जीव है यह प्रतीति अभेद स्वरूपकी बतानेवाली है परंठु जब पर्याय 
सर्योयका मिलान करते हैं तो बड़ा मेद है-एक्रेन्द्रीझी जो 
अवस्था है वह हेन्द्रिय तरस आदिक्री नहीं, द्ेन्द्रिय असकी 
जो अवस्था है वह एकेन्द्रिय तेन्द्रिय आदिकी नहीं, पशुक्री नो 
अवस्था है वह मनुप्यकी नहीं, मनुप्यक्री नो अवस्था है वह देव 
आदिकी नहीं, मिय्याहप्टीकी नो अवस्था है वह प्रम्यग्वप्टीकी 
नहीं, गृहस्थकी नो अवस्था है चह सावुकी नहीं, साधुक्ी 


५०० ] श्रीप्रवचनसारदीका | 





अवस्था है वंह केवलज्ञानीकी नहीं, केवलज्ञानी जरहंतकी जो 
अवस्था है वह सिद्ध मगवानकी नहीं । इसतरह पर्योयकी अपेक्षा 
वही नीव अपनी मिन्नर पर्यावोममें मिन्‍्न २ ही झलकता दै-अयात 
जीवका भेद स्वभाव प्रगट होता है । जब एक काछ दोनोंका 
विचार करते हैं तो भिन्‍न२ अपेक्षासे वद्दी जीव अमेद्रूप तथा 
मेद्रूप भाद्म होता है । इसी तरद मिट्टी अपने प्याले, गिलास, 
ऋुलस, घड़े, थाली आदि अनेक जवस्थाओोंको रखती हुई भीः 
झट्टीके स्वभावकी अपेक्षा एक रूप मिट्टी ही है, परंतु नव 
अलग जज़ग हरएक मिट्टीकी अवस्थाको देखा नाता हे तब प्याला 
है सो ग्लास आदि नहीं, ग्लाप्त है सो प्याछा आदि नहीं, करुस 
है सो प्यालाआदि नहीं, पड़ा है प्तो कछ॒प्त आदि नही, थाली है 
सो घड़ा आदि नहीं | इसतरदह दरणक मिट्टीकी प्योय भिन्‍न२ ही 
झलकती है, परंवु जब एक मिट्टी और उमकी प्याले आदि 
पर्यायोंकी अपेक्षा एक प्ताथ विचार किया जावे तब मिट्टीमें अभेद्‌ 
रूप और भेद रूप दोनों बातें दिखलाई पड़ती हैं | 
इन्हीं तीनों मंगोंका जद कथनकी अपेक्षा विचार किया 
जावे तब इसीके सात भंग बव जाते हैं जिसका वर्णन आगेकी 
गाथामें है | हरणक दो मिल्‍न२ खमावोंको समझने समझ ानेमें सात 
अग्रोंक विचार हो सक्ता है। यहांपर ऋष्यफे अभेद और भेद 
खभावको बताया गया है | ये दोनों ही खभाव द्रव्यमें ए्रक काल 
गाए जाते हैं। 
इसी बातका विशेष वर्णव स्वामी समंतमद्गराचारयने आप्त- 
मीमांसामें किया है कि यदि द्वव्यमें सर्वेथा भेद्‌ , माना जावे तो इस 
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तरह दोष आएगा ] मैप्ता कहा है - 

सन्तानः समुदायश्र साधम्य च निररकुश | 
प्रेच्यभावश्च तत्त्व न स्पादेकत्तनिहवे |] २९ ॥ 
भावाये-यदि द्रव्यको अपनी पर्योयोंसे भी एक रूप न 
माना जावे तो पर्यायोंकी सतान न ठहरे | ऊम रूप होनेवाली 
'पर्यायोंमें नो द्वव्य जन्वय रूप बराबर बना रहता है उप्तको 
सतान फऊहते है | तथा समुदाय कहना भी न बनेगा | अथात्‌ 
यदि द्रब्यफों अपने गुणोंसे तथा गरुणके विकार पर्यायोंसे सर्वेथा 
, भैद मारने तो यह द्रव्य गुणोंका या पर्यायोंका समुदाय है ऐसा 
नहीं बनेगा । बेसे ही साथर्म भाव भी ये बसेगा ! मितनी पर्व 
मिस उव्यकी होती है उन पर्योयोमें द्वृव्यका समान मातीय खभाव 
याया जाता है | जेसे जीवफी देव मनुप्यादि पयोयोगें ज्ञानपना, 
पुद्छकी घटपट आदि पय्ायोगें स्पशी, रस, गध, वर्गपना, सचारी 
अपेक्षा सर्व द्वव्योमें सत्‌ पना, ऐसा साधर्मीपना नहीं झहरेगा 
यदि सर्वथा भेद माना जावे। तेसे द्वी परछोक भी न बनेगा-मरकर 
जया जन्म धारना परलोक है | सो यदि एक आत्मा अपनी देव 
मनुष्यादि पर्यौ्योगे नहीं रहे तथ यह नहीं मान सक्ते कि 
अधुऊ जीवने पुण्य वाघके देव पर्याय पाई । परन्तु भव सतान 
समुदाय, साधम्ये और परलोफ अवश्य है तव अवश्य इब्यमें 
अंमेद स्वभाव मानना होगा | सर्वया द्वव्यका भेद अपने स्वमातो 
या पर्यायोंसे नहीं दो सक्ता है। इसी तरह यदि कोई द्रत्यका 
सर्वथा अमेठ म्वमाव माने तो क्‍या ठोष आबेगा उसके लिये 
"स्वामी समतमद्रनी वहीं कहते है- 
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सद्दैतैकान्तपक्षेद्रपि इो भेदों विदुध्यते | 
कारकाणां क्रियायाश्र नै्क स्स्मात्मजायते ॥ २४॥ 
कर्मदेत फरदैते छोकद्ैत च नो भवेत्‌ । 
विद्याउविद्या द॒य॑ न स्थात्‌ बन्धमोश्षद्ववं तथा ॥ २५ ॥| 
आवार्थ-यदि सर्वथा अमेद या अंद्ेतका एकान्त पक्ष लिया 
जावे तो नो कारक और क्रियाके भेद प्रत्यक्ष पिड हैं सो नहीं 
रहेंगे | जर्थात्‌ यह जीव कर्ता है, इसने अपने भाव किये इस्तपे 
कम है, जीवने अपने ज्ञानसे जाना इससे करण है. श्त्यादि 
कारक नहीं बनेंगे और न अमेद एक रूप द्वव्यमें क्रिया कोई हो! 
सक्ती है जैसे छहरना, चलना, आदि और न अमेदसे कोई वरतु 
पेदा हो प्क्ती है। मिट्टीसे घड़े, सुबर्णके कुंडल, जीवके क्रोधादि 
भाव नहीं देदा हो सक्ते हैं। इसी तरद सबैधा एक या अभेदः 
प द्रव्यको माननेसे उप्तके द्वारा होनेवाले पुण्य या पाप कर्म, 
उनके सुख दुःख फर्ल, यह छोक, परलोक, जज्ञानावम्था तथा 
सम्यज्ञानावस्था, तथा वन्ध और मोक्ष-इत्यादि कुछ भी नहीं 
बनेगा । इसी लिये द्व॒व्यका खमाब किसी अपेक्षा अमेद तथा 
किप्ती अपेक्षा भेद रूप है ऐसा निश्चय करना चाहिये ॥ २३ ॥ 
इसतरद सतत उत्पादको कहते हुए प्रथम, सत्‌ उत्पादका 
विशेष कथन करते हुए. दूसरी ऐसे ही अत्तत्‌ उत्पादका पिशेष 
वर्णन करते हुए तीसरी तथा द्रव्य और पर्यायोंका एक्त्व 
ओऔर जनेकत्व कहते हुए चौथी इसतरह सत्‌ उत्पाद, असत्‌ उत्पा- 
दके व्याख्यानकी मुख्यतासे गाथा चारमें सातवां स्थर पूर्ण हुआ | 


उत्थानिका-आगे सर्वे खोटी नयोके एकान्त रूप विवादकी: 
_ मैय्नेवाडी संप्तभंगी नयका विस्तार करते हैं- 


; द्वितीय खंड ॥ [ १०३ 
अत्थित्ति य णत्थित्ति य हृवदि अवत्तव्वमिदि पुणो दुब्बं ॥. 
पञ्ञाएण डु क्ेण थि तदुभयमादिहमण्णं या ॥ २४ ॥ 
अस्तीति च नास्तोति च मवत्यवक्तब्यामति पुनर्दरध्यम्र | 
पर्यायेण तु केनावि तदुमयमादिष्टभन्यद्ध [| २४ ॥ 


अन्दय सहित सामान्‍्याथथ-(दुव्वें) द्रव्य (केणवि पाएण) 
क्रिसी एक पर्यायसे (दु ) तो (अत्यित्ति) अस्ति रूप ही है (य) 
और किस्ती एक पर्यायसे ( णत्थित्ति य ) नास्ति रूप ही है तथा 
किसी एक पर्यायसे (अवत्तव्वमिदि) अवक्तव्य रूप ही ( हृबदि 3 
होता है । ( पुणो तदुभयम्‌ ) तथा क्िस्ती एक पर्योयसे अस्ति 
नास्ति दोनों रूप ही हैं. ( वा अण्ण ) अथवा किप्ती अपेक्षासे 
अन्य तीन रूप अस्ति एवं अवक्तव्य, नास्ति एवं अवक्तत्य तथा 
अस्ति नारिति एवं अवक्तव्य रूप (आदिम) कहा गया है | 
, * विशेषा्>यहां स्पाह्मदका कथन है) स्वातका अर्थ 
कर्चित है अर्थात्‌ किप्ती एक अपेक्षासे-बादके अथे-कथन करनेके 
है। वृत्तिकार यहां शुद्ध जीवके सम्बन्धमें स्थाह्मादका या सप्तर्म- 
“गका प्रयोग करके बताते हैं | शुद्ध जीव द्वव्य अपने ही स्वद्नव्य, 
स्वक्षेत्र, स्वकाल, स्वभावक्रे चतुष्टयक्री अपेक्षा अस्तिरूप ही हे 
अर्थात्‌ नीवमें अस्तिपना है| शुद्ध गुण तथा पर्वायोंका आपार- 
भूत जो झुः आत्मद्रव्य हे वह खद्॒व्य हे, लोकाकाश्न प्रमाण शुरू 
असेंख्यात प्रदेश हें सो स्वक्षेत्र कहा जाता है। वर्तमान शुद्ध पर्या- 
यमें परिणमन करता हुआ वर्तमान समय ख़काल कहा जाता है ॥ 
झुछ चेतन्य यह स्वभाव है इस तरह स्वद्रव्यादि चतुष्यकरी जपेक्षा 
जीव है. जयदा शुद्ध जीवमें अस्तित्व स्वभाव है। यह. - 
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ऊत्ति एवं प्रथम संग है । तथा पर द्रव्य, पर क्षेत्र, पर फारे वे 
चरभाव रूप परद्रव्यादि चतुष्टयकी अपेक्षा नास्तिरूप ही दे। 
अर्थात्‌ शुद्ध नीवमें अपने सिवाय सर्व दृब्योंके द्वव्यादि चतुष्टयका 
अभाव है। यह स्थात नाम्ति एव दूसरा भंग है ) एक प्मयमें दी 
जीव द्रव्य किसी अपेक्षासे अस्तिरूप ही है व किसी थपेक्षासे 
नास्ति रूप ही है तथापि बचनोंसे एक समयमें कहा नहीं 
जाप्तक्ता इससे अवक्तव्य ही है । यह तीपतरा स्यात्‌ अवक्तव्य एव 
मंग है। वह परमात्म द्रव्य स्वद्धव्यादि चतुर्यकी अपेक्षा अस्ति 
रूप है पर द्वव्यादि चतुएयकी अपेक्षा नास्ति रूप है ऐसे ऋमसे 
कहते हुए अस्तिनास्ति स्वरूप ही है यह चौथा स्यात्‌ अस्तिनास्ति 
एवं भंग है। इस तरह प्रश्नोत्तर रूप नय. विभागसे जेसे ये चार 
मंग हुए तेसे तीन मेग और हैं मिनको संयोगी कहते हैं। स्व: 
द्रव्यादि चतुए्यकी अपेक्षा अस्ति ही है. परन्तु एक समयमें स्व 
द्रन्यादिकी अपेक्षा जत्ति और पर द्रव्यादिकी अपेक्षा नास्ति होने 
भर भी अवक्तव्य है. इससे स्पातू अस्ति एबं अवक्तव्य है यह 
पाँचवां भंग है | पर द्रव्यादिकी अपेक्षा नास्ति रूप ही है परंतु 
शुक समयमें स्व पर द्वव्यादिकी अपेक्षा असत्तिनास्ति होने पर भी 
अवक्तव्य है इससे ध्यात्‌ नारित एवं अवक्तव्य है यह छठा भंग है| 
ऋंमसे कहते हुए स्व द्रव्यादिकी अपेक्षा अस्ति रूप ही है तथा 
पर द्रव्यादिकी अपेक्षा नास्ति रूप ही है. तथापि एक समयर्मे 
अस्तिनास्ति रूप कद्दा नहीं जाप्त्ता इं्नसे स्थात्‌ अस्तिनास्ति एव 
अवक्तव्य रूप हैं यह सातवां भेग है| पहले पंचारितकाय अंथर्मे 
क्यात ब्यम्न इत्यादि प्रमाण वाकयते प्रमाण सतमंगीका व्याख्यान 
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किया गया ग्रहां स्थात्‌ अस्ति' एवके ड्वारा जो“एवका ग्रहण किया 
गया है वह नय सप्तमंगीके बतानेफे लिये किया गया है । मैसे 
यहां शुद्ध आत्म द्वब्यमें सप्तमंगी नंयका व्याख्यान क्या गया 
'तैसे यथा संमव सर्व पदार्थों जान लेना चाहिये | 

मादोथे-इस गाधामें आचार्यने सप्तमंग वाणीका स्वरूप 
इसी लिये दिखाया है कि इसकी पहली गाथामें जो द्वव्यमें द्-्यकी 
अपेक्षा झमेद ख़माव तथा पर्यायोंकी अपेक्षा भेद स्वभाव बताया है. 
उसकी सिद्धि सात भगोंसे शिष्यके प्रश्नवश होप्तक्ती है उसको 

स्पष्ट कर दिया जाय | 
शिप्यने प्रश्न किया कि द्रव्यका क्या खरूप है ? आचार्य 
उत्तर देते हैं कि द्व्य अपने गुण व पर्यायो्में अन्चय रूप सदा 
चला जाता है इससे अमेद स्वरूप ही है, परन्तु पर्यायोंकी अपेक्षा 
म्ेंद स्वरूप ही है। तथापि यदि अभेद खरूपको और भेद स्वरूः- 
थको दोनोको एक कार कहनेकी चेछठा वर तो कद नहीं यक्ते 
इससे अवक्तव्य स्वरूप दी है। इस तरह स्थाद अभेद एव, स्थात्‌ 

गेट एव, स्यात्‌ अवक्तव्यम्‌ एवं । तीन भग हुए | 

रिप्पका प्रश्न-क्या ये अमेद तथा भेद दोनों खरूप है? 
उत्तर-यह्‌ दव्य ऊ़िसी अपेक्षासे अमेद व किसी अपेक्षा 
भेद इस तरद्द दोनो खरूप ही है। यह चौथा मंग स्यात्‌ अमेद- 

मेद एचडै! * 
शिप्प-प्रश्न-तव फिर जो आपने अवक्तत्य कहा था, क्या 

यह अमेद्‌ स्वरूपको नहीं रखता है १ 

ऊत्तर--अवश्य अभेद स्वरूकी रखता है तथापि एक सम- 





र 
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येमें कहनेकी अपेक्षा अवक्तव्य है | यह स्यात्‌ अमेदः एवं अवक्तव्यं 
पांचवां भेग है । 
शिष्य प्र्च-क्या अवक्तव्य होते हुए भेद स्वरूपको नहीं: 
रखता है ! ह 
उत्तर-अवश्य भेद खरूपको रखता है परंदु एक समयमें 
कहनेकी अपेक्षा अवक्तव्य है | यह स्थात्र भेदः एवं अवक्तव्यं 
छठा भंग है | 
शिष्य प्रश्न-क्या अवक्तव्य द्वोते हुए ये दोनों स्वभावोंको 
नही रखता है ? 

* उत्तर-यह्‌ अवश्य दोनों स्थभावोंको रखता है परंतु एक समयमें 
कहनेके अभावसे अवक्तव्य है| यह स्यात्‌ अमेद भेद एवं अवक्तव्यं 
सातवां मंग है| जहां एक पदार्थमें तीन स्वभाव पाए जांयगे वहां 
उसके सात भंग बन सक्ते ह-जेसे यह कागज छाल, पीछा, हरा है. 
“एक तरफ छाल हे, दूसरी तरफ पीछा है और किनारेपर हरा है। 
ये तीन भंग तो ये हुए, चार इस तरहपर होंगे कि ये छाल और पीछा 
है, छारू हरा है, पीछ हरा है तथा लाल पीला हरा है| इसकोइंस 
तरह कह सक्ते हें। किनारोंको छोड़कर दोनों तरफकी जपेक्षासे देखो 
तो ये छाल और पीछा है। एक एक तरफको अलुग२ देखो तो यद्‌ 
लाल हरा है तथा पीछा हरा है। यदि सब तरफकी बात एक साथ 
देखो तो यह कागज छाल पीला हरा है । 

अथवा हमारे पास्त नोन, मिचे, खटाई हो तो इसको प्रात 
अवस्थाजोंमें रख सक्ते हैं- है 
१ अलग नोन २ अछूग मिच २ अलग खटाई ४ नोक 


द्वितीय खंड । [ १०७ 


मिच साथ ५ नोन खटाई साथ, ६ मिर्च ख़गई प्ताथ तथा ७ नोन 
मिचे खाई साथ | इससे अधिक भिन्न अवस्था तीन वच्तुओंकी- 
नहीं होप्तक्ती | 
इस्ती तरह दो विरोधी स्वभाव और एक अवक्तव्य ये 
तीन स्वभाव द्वव्यमें होकर उप्तका कथन प्रात तरहसे किया 
जामक्ता है, ज्यठ तरहसे नहीं होप्तक्ता है | यदि छः तरहसे करें 
तो एक भेद शेष रह जायगा | दूसरा हष्टान्त हम ले पक्ते हैं 
कि किसीने हमको शकर चने और बादाम तीन उ्तुएं दीं 
ओर कहा कि इसकी मिश्रित मिठाहयें ऐसी बनाओ जो एक 
दूसरेसे भिन्न हों । ऐसप्ती दशामें हम चार प्रकारकी ही बना भक्ते 
है नसे शक्र और चनेके मिलानेसे एक प्रकाकी, शकर और 
बादामके मिलानेसे दूसरे प्रकारकी, चने ओर बादामको मिलाकर 
तीप़तरे प्रकारकी तथा शक्कर चने और बादामकी मिलाकर चौथे 
* प्रकारकी टप्त तरह तीन अछग ब चार मिश्र ऐसे स्लात भेद तीनके 
होम्क्ते हैं | हरएक द्र॒व्यमें एक, अनेक, अस्ति, नास्ति, नित्य, 
अनित्य, इत्यादि दो दो विरोधी स्वभाव पाए जाते हैं। तीसरा 
खमाव अवक्तव्य हे | जवक्तव्य एक अनेक, अस्ति नात्ति, नित्त्य 
जनित्त्य, सबके साथ छगानेसे तीन स्वभाव द्वोजर्बेंगे इनका खुलासा: 
करनेके लिये सात तरहका उपाय है जिप्तसते श्िप्यके दिल्में बिना 
झकाके पदार्थ जम जावे। भसे दब्य द्र्यकी अपेक्षा नित्त्य हे, पर्यो- 
यकी अपेक्षा अनित्य है | दोनोंको एक* साथ एक सम्रयमें नहीं 
कह सक्ते इससे दुव्य अवक्तव्य है ॥ 
» शिष्यकी समझानेके लिये इस तरह चार मेग कहेंगे | द्रव्य... _ 
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नित्य और अनित्त्य दोनों स्वभाव है। जब नित्य है तब अँवक्तव्य 
भी है । जब जनित्य है तत्र अवक्तव्य भी है। तथा मब नित्य 
अनित्य दोनों रूप है तब अवक्तत्य मी है | इप्त तरह सात भेग 
हो जांयगे | एक खभाव रूप पदार्थकों माननेसे परदार्थले कोई 
भी काम नहीं लिया नाप्तक्ता | 


श्री प्मन्तभद्राचार्यनीने आप्तमीमांसामें स्थाह्मदका अच्छा 
रूप बताया है.-- 
सदेव सर्व को नेच्छेत्‌ स्सस्पादिचद्रष्टयात्‌ | ३ 
असदेव विर्ग्याप्तात्र चेन्न व्यवतिप्नते || 
क्र्मापतह्याद्‌ झेत सहावाब्यमशक्तित३ ) 
अवन्द्योत्तरा; गेषास्रयो सेगा स्वहेतुतः ॥| १६ ॥ * 
भावाथं-अपने खरूपादि चतुष्टयकी अपेक्षासे सब वस्तु सतु- 
रूप दी है इस वातको कौन बुदिमान न मानेगा तथा इसके विरुद्ध 
पर स्वरूपादि चतुप्टयक्की अपेक्षा सर्व चस्तु परस्पर अप्ततरूप ही है। 
यढि द्रव्यमें अपने स्व॑रूपकी अपेक्षा सत्‌और पर स्वरूपकी अपेक्षा . 
असत्‌ न हो तो द्रव्य ठहर ही नहीं सक्ता है। जब हमने कहा 
'कि घड़ा है तब घडेपनेके अस्तित्वको रखता हुआ बह घड़ा अप- 
नेसे मिन्न कपड़ा, मकान आदि अन्य सर्व परके अभावको या 
नास्तित्वको भी रख रहा है। तब दी हम यह कह सक्ते हैं कि 
यह घडा है तथा घड़ेके सिवाय और कुछ नहीं है। इसी दो 
प्रफारंके स्वभावको क्रमक्रससे एक साथ बतानेके लिये तीसरा भंग 
यह कहा जायगा कि हन्‍्य स्वस्वरूपसे अस्ति तथा पर स्वरूपसे 
/ स्वरूप है यह तीसरा मंग अस्ति नास्ति बनता है। यथपि 
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द्रव्यमे दो स्वभाव है पन्तु एक साथ नहीं कहे जाप्क्ते क्योंकि 
वचनोंमें ऐसी शक्ति नहीं है इसलिये चौथा भग अवक्तव्य हो 
जाता है | इसी तरह अपनी २ भिन्न अपेक्षाके कारण अवक्तव्यके 
आगेके शेष तीन भग बन जायगे अर्थात्‌ स्वरूपसे अत्त्ति है 
तथापि दोनों अस्तिनास्तिकों एक समय रखते हुए अवक्तव्य है| 
यह अस्ति च अवक्तत्य पाचवा भग हुआ-पर स्वरुपसे नाम्ति हे 
तथापि दोनो अस्ति नास्तिरो एक घछमय रखते हुए अवक्तव्य है यह 
नाम्ति च अवक्तज्य नामक छठा भग है। क़मसे कहते हुए स्पढ- 
पसे अम्ति तथा पर म्वरूपसे नास्ति है तथापि एक समय दोनोंक़ो 
रखते हुए अवक्तव्य है यह अम्ति नास्ति च अवक्तव्य नामक 
साववा भग हुआ | आगे कहते है--- 
विवेय अतिपेध्यात्मा विदष्य झन्दगोचर- | 
सध्यधर्मों यथा इतरदेदुआाप्यपेशया ॥ १९ ॥ 

भावार्थ-नो कोई विशेष्य पदार्थ शब्दसे कहनेमे आयेगा 
वह प्लाध्य अप्ताध्य स्वरूप अवश्य होगा ) नेसे साध्यका स्वमाय 
अपने ल्यि तो देतु है परन्तु परके लिये अहेतु है | जहा अग्नि- 
पना साधन करेंगे वहा धूम हेतु है यही हेतु जरूपना साधनेमे 
अहेतु है-हेतु नही है। किप्ती अपेक्षासे धूम हेतु है, किसी अन्य 
अपेक्षा धूम अत है । इसी तरह जीव अपने स्वरुपसे साथ्य है 
परन्तु अमीवके स्वरूपसे अप्ताथ्य दे अर्थात्‌ जीवमें जीचकी अपेक्षा 
अस्तिपना तथा अनीवकी अपेक्षा नास्तिपना है| ऐसा यदि न 
हो तथा दोनो एक स्वरूप हो तब न जीव शब्द वह सक्ते न 
अजीब शब्द कद्द सक्ते | स्वयभूस्तोत्रमें मी खामीने श्री पुप्पदन्त _ 





पु 
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अगवानकी रहुति करते हुए फद्दा है--- 
तदेव च॒ स्थान्न तदेव च स्थाचया प्रतोतेस्तव तत्कथच्िति । 
सात्यन्तमम्यत्यमनम्यता च विधेनिषेचत्य च बझत्यदोषात्‌ ॥४२।॥। 
भावाय-जीवादि पदार्थ अपने खरूपादि चतुप्थयकी अपेक्षा 
अस्ति रूप हैं तथा पर स्वरूपादि चतुष्टयकी अपेक्षा नास्ति रूप 


“हैं। आपके मतमें नो भीवादिका स्वरूप है. वह एक समयमें प्रमाण 


डष्टिसे अत्ति नास्ति रूप प्रतिमासता है। भिन्न २ ,भपेक्षासे 
वस्तु तत्‌ तथा अतत्‌ स्वभावसिद्ध है| जस्ति तथा नारित धर्मकी 
सर्वधा मिन्नता नहीं है। यदि सर्वथा मित्र माने भावे तो दोनोंकी 
शून्यता आजाबेगी क्योंकि अस्ति विना नाह्ति नहीं। नास्ति ट्विना 
अस्ति नहीं होसक्ते । और यदि दोनोंकी सब तरहसे अमिन्नता या 
एकता मानी नायगी तव भी दोनोंका अमाव हो जायगा | एक 


: द्रव्यमें रहते हुए अपेक्षाकी भी एकता माननेसे कुछ'न रहेगा | 


इसलिये जस्तिषर्म नास्तिषमंसे किसी अपेक्षा भेद रूप व किसी 
अपेक्षा अमेद रूप है | इस स्याद्वाद कथनसे ही अपना आत्मा 
सर्व अनात्म द्वव्योंसे व सर्व रागादि नेमित्तिक भारवोसे जुदा भाषप्तता 
है और उस आत्माका एथकू अनुभव होता है | स्पाह्मादका प्रयो- 
“जन यथार्थ वस्तु स्वभावका ज्ञान प्राप्त करना ब अन्यकी प्राप्त 


कराना है । ग 
तात्पय यह है कि स्वाह्ादके द्वारा यथाये स्वरूप समझकर 
हमें निम छितमें प्रवर्तना योग्य है | 


* इस तरह सृप्तमंगीके व्याज्यानकी गायाके द्वारा जाठवों 
पृण हुआ | इस्त त्तह जता पहले कह चुके दें पहले एक 


। द्वितीय खंड । [ ११५ 


नमस्कार गाथा कही, फिर द्रव्य गुण पर्योयको कथन करते हुए 
दूसरी कही, फिर स्वस्मय परसमयको दिखलाते हुए तीसरी, फिर 
द्रव्यके सत्ता आदि तीन लक्षण होते हैं इसकी सूचना करते हुए 
चौथी, इस तरह खतंत्र गाया चारसे पीठिका कही । इसके पीछे 
अवान्तर सत्ताको कहते हुए पहली, महासत्ताको कहते हुए दूसरी, 
जैत्ता द्रव्य खभावसे सिद्ध है वेसे सत्ता थुण भी है ऐसा कहते हुए 
तीसरी, उत्पाद व्यय श्रौव्यपना होते हुए भी सत्ता ही द्वव्य है 
ऐसा कहते हुए चौथी इस तरह चार गाघाओंसे सत्ताका लक्षण 
मुख्यतासे कहा गया | फिर उत्पाद व्यय प्रीव्य छक्षणफो कहते हुए. 
गाथा तीन, तथा द्रव्य पर्योयको कहते हुए व सुण पर्यायकी कहते 
हुए गाथा दो, फिर द्रव्यके अस्तित्वको स्थापन करते हुए पहली, 
प्रथकृत्य रक्षणघारी अतदभाव नामके छक्षणक्रो कहते हुए दृसरीं, 
'सेज्ञा लक्षण प्रयोजनादि भेद रूप अतदभावको कहते हुएप्तीप्तरी; 
उसीके ही ढ़ करनेफके लिये चौथी इस तरह गाथा चारसे सत्ता 
और द्रव्य अभेद हैं इसको युक्तिपुर्वक क्या गया। इसके पीछे 
सत्ता गुण है द्वव्य गुणी है ऐसा कहते हुए पहली, ग्रुण पर्यायोंका 
द्रब्यके साथ अभेद है ऐसा कहते हुए दूसरी ऐसी खत्तत्र गाधाएँ 
दो है। फिर द्वव्यके सत्‌ उत्पाद अप्तत्‌ उत्पादका सामान्य तथा 
विशेष व्याख्यान करते हुए गाथाएं चार हैं | फिर सप्तमंगीको कहते 
हुए गाथा एक है, इस तरह समुदायसे चौबीस गाथाओंके द्वारा आठ 
स्थरेसि सामान्य ज्ञेयके व्यास्यानमे सामान्य द्वव्यका वर्णन पूर्ण हुजा। 

इसके आगे इसी ही सामान्य द्वव्यके निर्णयके मध्यमें सामा- 
न्य भेदकी भावनाऊी मुख्यता करके ग्यारह गाथाओं तऊ व्याख्यान 
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करते हैं | इसमें ऋमसे पांच स्थान हैं | पहले वार्तिकके व्यास्यानके 
अभिषायसे स़ांस्यके एकांतका संडन है | अथवा शुद्ध निश्रयनयसे 
फुर कर्म रूप है शुद्यत्माका स्वरूप नहीं है ऐसी गाथा एक है। 
फिर इसी अधिकार सूत्रके व्णनके लिये “ कर्मा णाम समवर्ख, ” 
इत्यादि पाठ ऋ्रमसे चार गाथाएं हैं| इसके आगे रागादि परिणाम 
ही हव्य कमोफे कारण हैं इप्तलिये भाव फर्म कहे जाते हैं इसतरह 
"मरिणामकी भुख्यतासे “आदा कृम्म मलिमिसो” इत्यादि सूत् दो हैं ॥ 
फिर कमेकल चेतना, कर्म चेतना, ज्ञान चेतना इसतरह तीन प्रकार 
चेतनाको कहते हुए “ परिणमद्दि चदेणाएं ” इत्यादि तीन सूत्र 
'हैं। फिर शुद्वात्माकी भेद भावनाका फू कहते हुए “कत्ताकरण” 
इत्यादि एक सत्रमें उपसंदार है या संकोच है-इसतरह भेद भाव- 
नाके अधिकारमें पांच स्थछसे समुदाय पातनिका है ॥ २४ ॥ 

. उत्थानिका-आगे कहते हैं कि नारफ आदि पर्याय कर्मके 
आधीन है इससे नाशवंत हैं। इस कारण शुद्ध निश्रयनयसे ये नार- 
*कादि पयायें मीवका खरूप नहीं है ऐसी भेद भावनाक़ी कद्दते हैं:-- 
एसोत्ति णत्थि फोई ण'णत्थि किरिया सद्यवणिव्वत्ता 
किरिया हि जत्यि अफला धम्मो जदि णिप्फली परमों ॥२णा 

एप इति नात्ति कश्चिन्न नात्तति क्रिया स्रमावनिरत्ता | 

किया दि नास्यफ्रद धर्मो यदि निःफल; परम। ॥ २० ॥ 

अन्वय पर्वत सामास्यार्थ-(एसोसि णत्थि कोई) कोई भी . 
जुष्यादि पर्याय ऐसी नहीं है जो नित्य हो ( ण सद्ावणिव्यत्ता, 
ऊरिया णत्थि ) जीर रागादि विभाव खमावसे होनेयाली किया 
[हीं है ऐसा नहीं है जथोत रागादि कृप किया भी अवश्य है । 


__.  .व्वीयखंडपव ६ऋ शुप “द्वितीय खंड *। ( श्प 
( किरिया द्वि अफला णत्थि ) यह राग्रादि रूप क्रिया निश्वयसे 
विना फलके नहीं होतीं है. अर्थात्‌ मनुष्यादि पर्यायकूप फलको 
देती है ( नदि परमो घम्मो णिप्फलो ) यदि उत्कृष्ट बीतराग धर्म 
मनुष्यादि पर्योयरूप फल देनेसे रहित दे | 
 विशेषाथ-जैसे टंकोत्कीण ( टांकीसे उकेरेके समान अमिट ) 
ज्ञाता दृष्ा एक खभाव रूप परमात्मा द्रव्य नित्त्य है बेसे इस 
संप्तारमें मनुष्य आदि पर्यायोमेंसे कोई भी पर्याय ऐसी नहीं है जो 
नित्त्य द्वो । तब क्या मनुप्यादि पर्यायोंको उत्पन्न करनेवाली संसा- 
रकी क्रिया भी नहीं है ? इसके उत्तरमें कहते दें कि मिथ्यादशन 
, व रागद्वेपादिफी परिणति रूप पतांसारिक क्रिया नहीं दै ऐसा नहीं 
है। इन मनुष्यादि चारों गतियोंको उत्पन्न फरनेवाली रागरावि क्रिया 
अवश्य है | यद्द क्रिया शुदधात्माके स्वमावसे विपरीत दोनेपर भी 
नर नारकादि विभाव पर्यायके स्वभावसे उत्पन्न हुईं है। तब क्या 
यह रागादि क्रिया निष्फल रहेगी ?-इसके उत्तरमें कहते हैं कि 
वह मिथ्यात्व रामादिमें परिणतिरूप वेभाविक क्रिया यद्ययि अनन्त 
झुखादि शुणमई मोक्षके कार्यको पेदा करनेके लिये .निप्फल है. 
तथापि नाना प्रकारके दुःखोंको देनेवाली अपनी अपनी क्रियासे 
होनेवाली कार्यरूप मरलुष्यादि पर्यायक्रो पैदा करनेके कारण फ़छ 
सद्दित है, निप्फक नहीं है-इस रागादि क्रियाका फछ भनुष्यादि 
+ धर्यायको उत्पन्न करना है। यद बात कैसे माछम होती है! इप्तके 
+” उत्तरमें कहते दें कि यदि वीतराग परमात्माकी प्राप्तिमें परिणमन 
अस्केश्षण्ती क्रिया किएको क्षाराप्क्री भापासें पस यशाव्यात्त ज्ारिक् 
"रूप परमधर्म कदते हैं, फेवलजानादि अनन्त चतुष्टयकी प्रगटता रूप 
द् 2 घ 
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कार्य समयसारको उत्पन्न करनेके कारण फल सहित है तथापि नर 
सारक आदि पर्यायोंके कारणरूप ज्ञानावरणादि कर्मबंधक़ो नहीं पैदा 
करती है. इसलिये निप्फल है। इससे यह ज्ञात द्वोता है कि 
नरनारक आदि साप्तारिक काये मिथ्यात्व रागादि क्रियाफे फल हैं| 
अथवा इस सुत्रका दूसरा व्याख्यान ऐसा भी किया भामक्ता 
है-कि भैसे शुद्ध निश्चयनयसे यह जीव रागादि विभाव भावोसे 
नहीं परिणमन करता है तैसे ही अशुद्ध नयसे भी नहीं परिणमन 
करता है. ऐपा जो साख्यमत कहता है उसऊा' निषेष है, क्योंकि 
जो जीव मिध्यात्व व रागादि विभाव्रोर्मे परिणमन करते है उन्हींफ़ो 
नर नएएक आदि पर्याणोरी प्रएण्ति हे ऐप देखा जाता दै | 
भाषारथे-इप्त गाधामें आचाये इस बातको रपट करते दे कि 
थह संसारी जीव अपने मिथ्यादरशन व रागद्रेपादि भावेकि फससे 
ही मनुष्यादि पर्यायोफे फलडो पाता है। जबतक निप्त जायुका 
उदय रहता है तमतऊ द्वी यह जीव किसी मनुष्य या देव आदि 
पर्यायमें रहता दे। ये नरनारकादि पयोरयें नित्य नहीं दै। इस संत्ता- 
रकी नर नारंऊ देव मनुष्य चारों ही गतिरूप पयोर्थ जीवके रागा- 
,» दिभावोसे बाबें हुए कप्रेके आधीन दहै। इन रागादि भावोंका कर्ता 
यह संस्तारी जीय है| सांख्यमत मेसे इस जीवको स्वथा रागादिका 
अऊती कहता है स्लो वात नहीं है| यह जीव परिणमनश्नील है | 
जय यह अपने वीतराग परम घम्ममें परिणमव करता दे तब यह 
सनुष्यादि पर्यायोमें जानूवाले कर्मोझो नहीं बांघता है. झिन्तु अपने 
इस परम पर्ममई धीर्तगुग मावसे अरहंत या प्रिडड परमात्मा होनाता 
है। जब बीतराग भायसे छा होता है सब रागाठिभार्जमि सैशर 
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होता है जीत कर्म मांघता है यह बात सिद्ध दे। केगेके फलले 
मनुष्यादि गति पाकर सांतारिक दुःखसुखकों भोगता है। नेत्ता' 
कर्मका उदय क्षणिक है वेसे ये नरनारकादि पयायें भी क्षणिक हैं। 
तात्पर्य यह है कि संप्तारका भ्रमण अपने दी मिथ्यात्व व 
रागांदि भावोंकी क्रियाका फऊ है तथा सेस्तारका नाश होकर पर- 
नत्मपद॒का छाभ वीतरागरूप परमधर्मसे होता है ऐसा ज्ञानकर 
संसारके/नाशके लिये वीतराग धर्ममें बर्तन करना योग्य है। 
* इस कंथनसे यह बात जच्छी तरह समझ लेनी चाहिये कि यह 
संप्तारी जीब अनादिकाठ्से रागादिरूप परिणमन कर रहा है इस्ीते 
जाना प्रकार कमैबांघ देव,मनुष्ष, तियश्व॒ तथा नरक गतिमें बारवार 
अकर लगाया करता है। जब अपने आत्माके श्रृद्धान ज्ञान चरित्र 
सनन्‍मई होगा तब आप द्वी अपने शुद्ध मार्बोसे कमेग्रेध काटकर 
मुक्त हो जायगा ) यदि यह विभाव और स्वमावरूप परिणमन 
करनेकी शक्ति न रखता ती न कमी संप्तारी रहता और न कमी 
संप्तारीसि सिद्ध होता | यह भी झलका दिया है. क्वि बीतरागरूप 
अ्ममें क्रिया करना संस्ताररूपी कार्य येदा करनेके लिये निप्फल है। 
।. और योगेन्द्रदेवने अग्नताश्ीतिमें बंधे मोक्षके सम्मन्ध्में अच्छा 
बर्णन किया है- 
इदमिदमतिस्म्य नेदमित््यादिमेदा-द्विदधति पदमेते, रागरोपादयस्ते | 
सदलममठमे# निष्क् निष्कियस्सन्‌ भ् सजसि समापे: सत्फरू 
“» 'येन ' नित्यम ॥ ६६ ॥ 
सावलिया: 'प्रवन्‍न्ते याबदू द्वेदछछ शोनर | 
अद्दो निष्चछे बाते निष्कियस्प्र कुत३ किया वी ६७ ॥ 


श्श्द्‌) भ्रोप्रवचनसारटोका । 


सद्मइमिए भावादु भावना यावदन्तर्मवति भवति वेघस्तावदेषोडपि नित्य:] 
खणिक मिदमशेष विश्वमालेक्य तस्माड़ज शरणमवन्धः शान्तये त्व॑ं समाघेः६८ 
भावाशः-यद्द बहुत रमणीक है, यह बहुत झुन्दर है तथा 
यह अशोभनीक है, यह कुत्सित है इत्यादि भेदोंके कारण तेरेमें ये 
रागड्रेषादि अपना पैर रखते दें इससे आत्मकार्य सिद्ध न होगा। 
इसलिये तू रागादि क्रियाओंको छोड़कर निष्क्रिय होता हुआ 
से शरीरादि पर पुद्वलसे रहित निर्मैछ एक आत्माकों मे | इसी 
- उपायसे तू समाधि भावका अविनाशी और सच्चा फल प्राप्त करेगा। 
जबतक तेरेमें द्रेतमाव हो रहा है अर्थात्‌ तू रागद्वेपमें वर्त रहा हैं 
सबतक क्रियाएं हो रही हैं | जब तुझे अद्वेतरूप एक कर्मबन्धादि 
रहित शुद्ध आत्माकी प्राप्ति हो जावेगी तब तू निष्किय हो जायगा 
और फिर कहां त्रेमें क्रिया मिल सक्ती है? इस जगतमें में ऐसा 
हूं, में पेसा हैँ इस मावसे जबतक अंतरंगमें भावना रहती है! तबतक 
आह बंध बराबर होता रहता है इसलिये तू इस सर्व छोकको क्षणमेगुर 
देखकर तथा निश्चल एकाग्र होकर अर्थात्‌ पूना बन्दनाका भाव भी 
,छोड़कर तू शांतिकी प्राप्तिके छिये समाधिकी शरणमें जा ॥२५॥ 
इस गाथामें यह बता दिया है कि नर नारकादि पयीयें व 
उनके कारण रागादि भाव इस कआत्माका निम स्वभाव नहीं है- 
शुद्ध निश्चय नयसे आत्मा इन सर्व अशुरू कारण तथा कार्यों 
'मिन्‍न है ! ५, 
ऐसे प्रथम स्थरमें सूचरूप गाथा वर्णन की ) 
उत्थानिकां-आगे इसी सत्ञका विशेष कददते हुए बतते हैं. 
से मनुष्य जादि पंयायें कमेके दाता पैदा होती हें--.. 


द्वितोय खंड | [ ११७ 
कमूे णांमसमक्ख सभावमध अप्पणों सदावेण ! 
समिभूय णर तिरिय॑ ऐेरइयं चा सुरं कुणदि ॥ २६ ॥ 
कर्म मामसमारूय स्वमावम्थात्मन: स्वभावेन | 
अभिमूय नर तिर्यच नेरयिक वा सुरं करोति ॥ २६ ॥ 

अन्य सह्दित सामान्यायेः--(अब) तथा (णामप्तमक्ख कम्में) 
नाम नामका कर्म (सहावेण) अपने कर्म स्वमावसे (अप्पणो समार्व) 
जात्माके स्वभावको (अभिमूय) ढककर (णर तिरियं णेरइय वा सुर 
कुणदि)'डसे मनुप्य, तियंश्च, नारकी या देवरूप कर देता'है | 
६ विशेषा्ः-कर्मोसे रद्दित परमात्मासे विलक्षण ऐसा नो नाम 
नामक कर्म जो नामरहित गोत्ररहित परमात्मासे विपरीत हे अपने 
ही सहमावी ज्ञानावरणादि कर्मेक्रे स्वभावसे झ्ुछबुछ एक परमा- 
त्मस्व॒भावकों आच्छादन कर उसे नर, नारक, तियश्व या देवरूपमें 
'कर देता है । यहां यह अथ है-मेसे अग्नि कर्ता होकर तेलके 
स्वभावको तिरस्कार करके वत्तीके आधारसे उप्त तेलफ़ो दीपकक्ी 
'शिखारूममें परिणमन कर देती है तेसे कर्मरूपी अग्नि फर्तो होकर 
तेलके स्थानमें झुछः आत्माके खभावको तिरस्कार करके बत्तीके 
समान शरीरके आधारसे उसे दीपककी शिखाके समान नर, नारं-, 
कादि पर्यायोंके रूपसे परिणमन कर देती है । इससे जाना जाता 

- है कि मनुष्य आदि पयोयें कर्मेके ढारा उत्पन्न हैं। 

भावाय-इस गाथामें आचार्येने इस बातकी ओर भी स्प्ठ 
कर दिया है कि सिद्ध अवस्थाऊे सिवाय ओर सर्व संसारीक पयोर्ये 
इस जीवके कर्मोके उदयसे होती दें | प्रिडगतिरूप पर्याय जब «“ 
करमोके क्षयसे होती है. तब मनुप्यगति, 2 देवगंति, पद्मुगति 





श्श्टतः ० ” श्रीप्रवचनसाय्टोका ।* 





नरकगति-मनुष्यादि आयु तथा गति जाति शरीर अगोषांग स्पर्श 
आदि नाम कर्मकी प्रकृतियोके उदयसें होती हैं | यदि नाम कर्मका 
उदय न हो तो, आत्माके प्रदेश्ोंमें कोई भी संकेम्पपना या हूच- 
चलन न द्वो। आकारके पलटनेरूप व्यमन पर्याय मिसमें आत्माके 
प्रदेश संक्रोच विस्ताररूप होजाते हे, नामकर्मके उदयसे ही होती 
है । यह नाम कर्म अघातिया है-आत्माके ज्ञानादि भुणोका घातक 
नही है परन्तु नाम कर्मके स्ाथमें जो मोहनीय, श्ञानावरणीय, 
दर्शनावरणीय तथा अतराय कम हैं उनका नितना,छंद॒य है उसके 
कारण णात्माके शुद्ध ग्रुण ढफरहे हैं या कलुपित होरहे हें। 
इसहिये यह मीव्‌ नाम, गोत्र, वेदनी, आयु इन अबघातिया कर्मेकि 
उदयसे जब॒मगुप्य आदि शरीरको व उप्तमें अच्छे या बुरे 
सम्बन्धोंकों' प्राप्त करता है तव वहां घातिया कर्मोका उदय होनेसे 
जआत्माकी शक्ति बहुमाग या अल्पभाग ढकी रहती है | इन 
धातिया कर्मोमें 'मुख्य प्रबल मोह कम है। इस मोहके आधीन 
हो यह जज्ञानी जात्मा रागद्वेप, मोह भावोको कर लेता है। 
इन रागादि अशुद्ध, भावोके कारण फिर भी कभी आठ फरभी सात 
“प्रकार कर्मोक्ी बांध, छेता है. ओर उन कर्मेके उदयसे फिर नर, 
नारकादि गतियोमें नाता है | वहां फिर अच्छे बुरे संयोग पाकर 
* राग डेप मोह करछेता है | इस तरह इस संसारमे अनादिकालसे 
प्रवाहरूप यह आत्मा कर्मोको आप ही बांधकर आप ही उसके 
फल्से चार, गतियोंमें दुःख उठाता है। जेसे तेल अग्निके प्ग्ब- 
न्धसे बत्तीके द्वारा दीपकी शिखारूप हो जाता है ऐसे -यह संसारी 
। कर्मीके उद्यरूप अग्निके संबन्धसे शरीर छारा मलुष्यादि 





___.. विवीयंखंड।/ * ४ धर मिद्चितोय खंड । / ” ' ४ [श्र 
पर्योयरूंप प्रगठ होता रहता है |:यदि जग्निका सम्बन्ध न दो तो 
तेल अपने द्रवण व सुच्िक्षण स्वमावकों . बिगाड़कर कभी दीपशि- 
खामें परिणमन न करें ऐसे ही जो 'क्मोका बन्ध न हो तो कभी 
आत्मा मनुष्यादि गतियोंको धारण न करे | वास्तवमें पुद्ढल कमे 
ही भवभवेमें जीवको फिरानेवाले दैं- 

श्री समयस्तारफलुशमें श्री अमृतचंद्रमी कहते हैं--- 
अस्मिन्ननादिनि मद्टत्वविवेकनाट्ये | 
* चर्णादिमानटति पुद्दछ एवं नान्‍्यः ॥ 
संगादि(ुद्वल वकारविद्डञुद--- 
षढ चतन्यघातुमयंमू्तिस्य च जीव: ॥, १२॥ 
भावाथ-इस अनादिकालफे महान जज्ञानफे नाव्यरूप संस 
रमें वर्णादिरूप पुह्वछ ही रृत्य करहा दे दूसरा कोई नहीं अर्था 
पुद्दलके निमित्तसे ही जीव संसतारचक्रमें धूम रहा है | यदि जीव 
यथार्थ खभावका विचार करें तो यह जीव रागडेपादि पुद्ठलरे 
विकारोंसे विरुडः शुरू चेतन्य धाठुकी एक अंपूर्व मूति है । 
श्री अमितगति आचार्य सुभाषितरत्रप्ंदोहमें कर्मोदयर्क 
महिमा बताते दैं-- 
दैवायत्ते सर्व जीवस्प सुखासुर्ख त्रिछोकेडपि | 
बुदवेति झुद्धघिणाः कुवन्ति मनेंः क्षति नात ॥३६ण॥ 
भाव्ार्य-तीन छोकमें सर्वे ही जीवोंके नो कुछ छुख या 
दुःखकी अवस्था होती है सो सर्व कर्मोके उदबसे होतीं है, ऐसा 
जानकर निर्मल बुद्धिवाले कभी मनमें खेद नहीं करते हें-वस्ठा” 
खरूप विचारकर समतामाव रखते हैं। 


श्२० ] | श्रोप्रवचचनसाय्टीका । 
श्री समन्‍्तंमद्राचार्यनीने खयमूस्तोत्रर्में भी 


अलप्य वरक्तिमबितम्यठेय . " " ७५ ५ 
अनीश्रर ज॑त॒रई क्रियाचः सहत्य कॉर्येष्यिति 
भाषार्थ-कर्मके उदयकी शक्तिको छोपन 
जितने कार्य है वे बाह्य और अतरंग निमि्ची 
शक अहंकारी पुरुष मिस्तको कर्मके उदयकी ५... 
अपने पुरुषायके अहंकारसे पीडित है, सुख जाए 
फरनेमें सहकारी कारणोंको मिलाकर भी 
छाचार हो जाता है। श्री सुपाश्वनाथ आपने 
दिया है । प्रयोजन यह है ,किं संप्तारी थी 
बांधे हुए कर्मोफे कारण ही चारों गतिमें 
संस्तारके अमणसे बचनेके लिये कर्मबंधके 
भावोंकी दूर करना चाहिये ॥ २६ ॥ 
उत्थानिका-आगे शिष्यने प्रश्न 
पर्योग्रोमें क्रिप्त तरह नीवके - स्वभावका (७५. 
“ जीवका अभाव होगया है १ इप़का समाधान - 
णरणारयविरियछुरा जीवा खल् णाम 
ण हिं ते लद््सदह्ावा परिणप्रमाणा .. 
नरनाग्कतियंकूसुरा जीब; खब नामरूमनिषृत्ता 
न ईि ते ल्ब्धस्वमाया: परिणममाना: स्वकर्मा 
अन्यय सहित सामरान्याथे-( ' . . 
एरकी, तियच और देव पर्यायमें तिघनेवाले ( 
+ ( णाम क्रम्मणिव्वे्ता ) नाम करमे दास 


ह 


डद्वितोय संड ॥ - ( हर१ 





गए हैं. इस कारण (तें)वे जीद (सकम्माणि परिणममाणा) अपनेर 
कमोके उदयमें परिणमन करते हुए ( लडसद्ावा ण हि ) अपने 
स्वमावको निश्चयसे नहीं प्राप्त होते हैं | - 
दिशेषाथे-नर, नारक, तियेश्व, देव ये चारों गतिके जीव 
अपने अपने नर नारकादि गति शरीर आदि रूप नाम कर्मके 
“उदयसे उन पर्यायोंमें उत्पन्न होते हैं, परन्तु वे जपने२ उदय प्राप्त 
-कर्मीफे अनुसार सुख तथा दुःखको भोगते हुए अपने चिदानेद्मई 
“युक शुद्ध जात्म स्वमावक्तो नहीं पाते हुए रहते हैं। नेसे माणिकका 
रत्न सुवर्णके केफणमें जड़ा हुआ अपने माणिक्यपनेके स्वभावको 
पूर्णपने नहीं प्रगट करता हुओ रहता है उस्त समय भुख्यता कंकण- 
की है, माणिक्य रत्नकी नहीं हे, उसी तरह इन नर नारकादि पर्यो- 
योमें जीवके स्वमाव्रकी मात्र अप्रगटता है | जीवका जभाव नहीं 
होनाता है) अथवा यद माव छेना चाहिये कि जेसे जरका प्रवाह 
वृक्षेकि सीचनेमें परिणमन करता हुआ चंदन व नीम आदि वनके 
वृक्षोर्में जाकर उन रूप मीठा, कड॒वा, सुगगंधित, दुगेभिव होता 
हुआ अपने-भलके कोमल, चीतल, निर्मेल स्वमावक्रों नहीं रखता 
है, इसी तरद यह जीव भी वृक्षेक्ि स्थानमें क्मोक्ते उदयके जनुप्तार 
मरिणमन करता हुआ-परमानन्दरूप एक छक्षणमई सुखामृतका स्वाद 
-तथा निर्मेशलक आदि अपने निन गणोंकों नहीं प्राप्त करता है । 
भावाये-इस याथामें आचायंने यद बताया है कि कर्मेके 
उदयके कारणसे जीवका अमाव नहीं होता न उसके मीतर पाए 
जानेवाले गुणोंका अमाव होता है | कर्मेक्े उदयके अप्तरसे वे गुण 
पगट नहीं होते | ये संसारी जीव नामकरमके उदयसे ही एक 
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श्री प्रमन्तैद्राचायजीने खयंभूस्तोन्रमें भी कहा है---० 
अलेघ्य बक्तिमवितग्यवेय देदुईयाविष्कृतकायेलिगा । 
अनीश्ररों बंतुरई क्रियासः संईत्य कंशर्येध्पिति साध्ववादीः ॥३१॥) 
भाषायें-कर्मके उदयकी शक्तिको लांघना बहुत कठिन है | 
जितने काये हैं वे बाह्य और अतरंग निमित्तेकि होनेपर द्वोते हैं ॥ 
एक अहंकारी पुरुष निप्तको कमंके उदयकी अपेक्षा नहीं है फेवल 
अपने पुरुषार्थके भहंकारसे पीडित है, सुख आदिके छिये कार्येको 
करनेमें सहकारी कारणोंको मिलाकर भी कार्यमें असफल होकर 
छाचार हो नाता है| श्री सुपाश्नाथ आपने ऐसा यथार्थ उपदेश 
दिया है। प्रयोजन यह है ,हि सेप्तोरी जीव अपने दी भावोंसे 
बांधे हुए कर्मेके कारण ही चारों गतिमें भ्रमण करते हैं इस डिये 
संक्ारके भ्रमणसे बचनेके लिये कर्मत्रंधके कारण राग, छेष, मोहादि 
भावोंकी दूर करना चाहिये ॥ २६ ॥ 
उत्थानिका-भागे शिप्यने अक्ष किया कि नरनारकादि 
पर्याग्रोरमें किस तरह जीवके स्वमावकरा तिरस्कार हुआ हैं| पया 
“लीवका असाव दोगया है ? इसका समाधान आचाये करते दैं-- 
'णरणारपतिरियखुरा जोचा खछु णाम कम्मणिप्यत्ता। 
ण दि ते छद्धसद्दावा परिणम्रमाणा सकम्माणि॥ २७॥ 
नरनासकतियेकूुसुर जीवः खछ नामरमंनिर्क्ताः | 
न हि ते डब्धत्यमावा: परिणममाना; स्वकर्माणि || २७ ॥ 
अन्यय सद्दित सामान्याथे-( णरणारयतिरियसुरा ) मनुष्य, 
नारी, तिमच और देव पर्यायमें तिउनेबाले (नीवा) जीव (सल) 
श्षगठपने ( णाम कम्मणिव्येत्ता ) नाम कर्म द्वारा उन गतियोंगें रचे 
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गए हैं.। इस कारण (ले)वे जीव (सकम्माणि परिणममाणा) अपनेर 
कुमोंफे उदयमें परिणमन करते हुए ( लबसहावा ण हि ) अपने 
स्वभावको निग्चयसे नहीं प्राप्त होते हैं । 
विशेषाथ-नर, नारक, तिर्यश्व, देव ये चारों गतिके जीव 

अपने अपने ऩर नारकादि गति शरीर आदि रूप नाम कर्मके 
उदयसे उन पर्यायोमें उत्पन्न होते हैं, परन्तु वे अपने उदय प्राप्त 
-कर्मेफि अनुसार सुख तथा दुःखको भोगते हुए अपने चिदानंदमई 
'एक शुद्ध आत्म स्वमावक़ो नहीं पाते हुए रहते हैं ।जैसे माणिककां 
रत्न सुवर्णके कंकणमें जड़ा हुआ अपने माणिक्यपनेके स्वभावको 
पूणपने नहीं प्रगट करता हुओ रहता है उप्त समय सुख्यता कंक्रण- 
की है, माणिक्य रत्नकी नहीं है, उसी तरह इन नर नारकादि पर्यो- 
योंमें जीवके स्वभावकी मात्र अग्रगटता है। जीवका अभाव नदीं 
दोनाता है। अथवा यह भाव लेना चादिये कि जैसे मलका प्रवाह 
वृक्षोंके सीचनेमें परिणमन करता हुआ चैदन व नीम आदि वनके 
“वृक्षो्में जाकर उन रूप मीठा, फंडुवा, छुगंधित, दुगेधित होता 
हुआ अपने-नलके कोमछ, शीतल, निर्मेल स्वभावकों नहीं रखता 
है, इसी तरह यह जीव मी वृक्षोक्रि स्थानमें कमोके उदयके अनुप्तार 
प्रिणमन फरता हुआ-परमानन्दरूप एक लक्षणमई सुखाग्रतका स्वाद 
सतथा निर्मेता आदि अपने निज गुणोंको नहीं प्राप्त करता है| 

,.. भावाथ-इस गाथामें आचार्येने यह बताया है कि कर्मके 
डउद॒यके कारणसे जीवका अमाव नहीं होता न उप्के भीतर'पाए 
मानेवाले ग्रुणोंका अमाव होता है ) कर्मेक्रे उदयके जसरसे वे गुण 
'मगठ नहीं होते | ये संत्तारी जीव नामकमुके ,उदयसे ही एक " 
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शरीरमें आकर अपने साथ बंधे हुए आठ प्रकारके कर्मोके उंदयके 
अनुप्तार कर्मोका फठ सुख दुःख भोगते हैं। उस्त दशामें जो 
मिथ्यादष्टी अज्ञानी हैं उनकी अपने खभावका श्रुद्धान तऊ नहीं 
होता है, परन्तु जो योग्य कारणोंको पाकर प्रम्बग्द्ी ज्ञानी हो; 
जाते हैं उनको अपने खमावका लाभ हो जाता है | वे श्ृद्धावान 
व ज्ञानवान होकर अपने आत्मानन्दका अनुभव भी करते हैं. तथा 
अआरित्रको बढ़ाते हुए वे चार घातिया कर्मेंको नाशकर केवलज्ञानी 
अहँत परमात्मा हो जाते हें-वहां उनको साक्षात्‌ आत्माका कैम 
दो जाता है, क्योंकि इस अनन्तानन्त संप्तारी जीवराभिमें पग्व 
*ग््प्टी बहुत थोड़े होते हैं इससे बहुतकी अपेक्षा लेकर आचार्यने 
फटा है कि चार गतिके जीव फर्मोफे उदयमें तनन्‍्मय होते हुए 
तथा कभी अपनेको सुखी व कभी दुःखी मानते हुए आकुछित 
रहते हैं-तत्र वे अपने आत्माफे शुद्ध खभावकों न पति हुए संसार 
अमणके कारण-बीज रूप रागहेप मोह भावोंका अन्त नहीं कर पति 
हैं। ऐसी दशामें यद्यपि अनादिकालसे जीद मिथ्यादट्टी व अज्ञानी 
हैं तथापि नीवके स्वाभाविक गुणोंका अभाव जीयकी पत्तासे नहीं 
होनाता हे। सर्व ही ज्ञान दर्शन सुख वीय थादि गण आत्मामें 
ही रहते दें परंतु उनके ऊपर ज्ञानावरणीय आदि घातिया कर्मोका 
परदा ऐसा पड़ जाता है कि निसके कारण इन गुणोंका औपाधिक या 
हीन शक्तिकूप प्रगटपना रहता द्वे | कर्मोमें यह शक्ति नहीं हे कि 
जीवफे गुणोंका सर्वधा नाश करके उसको ग्रुण रहित अवस्तु करदें। 
- जैसे एक अच्छा भठा आदमी मंगको पीकर कुछ कारके लिये 
मदोन्‍्मत्त होनाता है परंतु जब भेगका नशा उतर जाता है तब 
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फिर जैसाका तेसा समझदार होकर अपना फाम करने रूगता है। 
वबेसेही अनादिकाठ्से मोहके नशेमें चूर यह आत्मा अपने विभावमें 
चर्तन कर रहा है, मोहका नश्ञा उत्तरते ही अपने स्व्रभावको प्राप्त 
कर लेता है। वृत्तिकारने दो दष्टान्त दिये हैं-एक तो माणिफरव्षक्रा- 
यह रत्न किप्ती अंगूठीमें जड़ा हुआ अपने कुछ भागऊी मात्र छिपा 
देदा है । जब उसप्चकों अगृठीसे अलग करो तब फिर वह सर्वाग 
स्वमावमें झलऊता है, इसी तरह कर्म बन्धनमें पड़ा हुआ यह आत्मा 
अपने सुवभावको छिपाए रहता हे। बन्वके हटते ही स्वभाव नेसेका 
तेप्ता प्रगट होनाता है दूसरा पानीझा, कि पानी स्वभावसे शीतर 
भीठा व निर्मल होता है परन्छ नीममें जाकर अपने स्वमावको 
छिपाकर कडडबा, नींचूमें जाकर खड़ा, आंबलेमें जाकर कपायछा,, 
ईपमें जाकर वहुत मीठा इत्यादि रूप हो जाता है | फोई प्रयोग 
करे तो वड़ी पानी फिर अपने स्वमावमें आप्क्ता है | इसी तरह 
सेसारी जीव जो स्वभावसे सिख भगवानके समान है कर्मोके 
सब्यमें पड़ा हुआ जज्ञानी व रागी हेपी हो रहा है,। कर्मोके. 
संयोगफे दूर दोते द्वी फिर स्वभावमें शुरू होमाता है | इप्से यही . 
छिद्ध किया गया कि कर्म हमारे स्वभावऊों तिरस्कार कर देते हैं 
परन्तु अमाव नहीं कर सक्ते हैं। श्री गुणभदाचार्य आत्मानुशासनमें 
कहते हं-कि यह प्राणी अपनी मूलसे ही संसारमें ्रमण कर रहा है |, 
मागन्यमम्य॑ मां मत्वा आस्तो आन्तौ सत्राणवे । 
नान्योइदमहमेवाइमन्यो इन्योड योडटमस्ति न॥ २४३ ॥| 
तप्तो5६ देइसंयोगाजर्क बानलूघंगमात्‌ | 
इद देह परित्यव्य शीतीमृताः शिवैधिणा: ॥ »र२ं५४ ॥ 


पृ 
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अनादिचयसबद्धो महामोहो छृदि स्थितः । 
सम्यग्पोगेन यैर्वान्तस्वेपामूद्धव विश्युद्धयति ॥ २५५ ॥ 

* भाषाथे-यह अममें पड़ा हुआ प्राणी अपनेको दूसरा-दूसरेको 
अपना मानकर पसतारप्तमुद्रमें गोते खा रहा है। मैं वास्‍्तवर्में अन्य 
नहीं हूं, में में ही हे, अन्य अन्य ही है, अन्य मेरे रूप नहीं है यही 
बुद्धि अपना उद्धार करनेवाली है। में इस शरीरके संयोगसे उसी 
“तरह संतापित रहा हे निप्त तरह अम्निके संयोगसे जल तप्त द्वोज़ाता 
है। मोक्षके इच्छुकोंने इस देहके ममत्वको त्यागा है तब वे शांत हुए 

“हैं। छुदममें अनादिकालका सेबद्ध किये हुए महामोहरूपी पिशाच 
ला आया है। निन्होंने सम्यक्‌ प्रकार ध्यानके बसे उस्ते भन्त 
-कर दिया है उनको पृर्ण शुद्धता प्राप्त हो भाती है। 
!; . ख्ामी समेतमद्र खभूस्तोममें श्री अनंतनाथकी स्तुति करते 
हुए कहते हैं. 
3... अन! 'तदोपाशयविश्नद्दो अहो विपज्ञवान्मोहमयश्रिरं छादि |. 
४7 यतो जितसरतत्वरुचौ प्रसोदता त्या ततो्भूभगवाननस्तनित्‌ ॥६६॥ 
, « भाषाय-अनांदिकास्से अनंत दोपेकि स्थान रूप शरीरफो 
रखनेवाला जो मोह रूपी पिशाच हृदयमें बास्त कररहा था उसीको 
आपने तत्वक्री रुचिमें प्रस्त्ञता छाम करके जीत , लिया इसीलिये 
है भगवान ! आप अनंतजित हैं | ;< 
ताप्पये यह है कि कर्मसि हमारा स्वभाव ढक रहां है उस्तीकी 
अगरतां मौहके त्यागसे होने छगयती है जिम्तका उपाय हमको 
करना चाहिये || २७ ॥ 


_. . उ्थांनिका-आंगे कहते हैं कि दृव्यकी अपेक्षा नीत नित्य ' 
है तंथापि पर्यायक्री अपेक्षा बिनाशीक या. अुनित्त्य है-- 


+ 
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जायदि णेव ण णस्सदि, खणभंगसमुवब्भधे जणे कोई। , 

जो हि भयो सो बिलमो, संभवविलयत्ति ते णाणा ॥श्टा' 

जायते मैब न नश्यति खणमंगसमुद्धवे जने कश्वित्‌ | 
.« सो हि भवः सो विल्यः संम्वविल्याविति तौ, नाना ॥२८॥ 

अन्वय सहित सामान्याथ-( खणमंगप्रमु्मपे जणे ) क्षण 
क्षणमें नाझ होनेवाले छोकमें (कोई णेव नायदि ण णस्सदि) कोई" 
जीव न तो उत्पन्न होता है ओर न॒नाशञ होता है । कारण (जो 
हि मतों सो विलओ) जो (निश्चयसे उत्पत्ति रूप है वही नाश रूप 
है। (ते समव विलयत्ति णाणा ) वे उत्पाद ,झौर" नाश अवश्य 
भिन्न २ हैं। * 20४ 
विशेषाथ-क्षण क्षणमें जहाँ पर्यायार्थिक नयसे.. झवस्थाका 

नाश होता है ऐसे इस लोकमें कोई मी जीव द्वव्याथिक नयसे 
न नया पेंदा होता है” मे पुराना नाश होता है | इसका' कारण 
यद है कि द्वव्यकी अपेक्षा जो निश्चयसे उपना दे वही नाश हुआ 


“है। नेसे मुक्त आत्माओंकां जो ही सर्वे प्रकार निमेल केवल ज्ञाना- 


दिरूप मोक्षकी अवस्थासे उत्पन्न होना है प्तो ही निश्चय रत्नत्रयमई 
निश्चय मोक्ष मार्गकी परयोयकी अपेक्षा बिनाश होना है। वे मोक्ष 
पर्याय और मोक्ष मार्ग पर्योय, 'यथ्पि कार्य और कांरण रूंपसे 
परस्पर मिन्न २. हें तथापि इन पर्यायोंका आधार रूप जो परमात्मा 
द्रव्य है. सो बढ़ी है अन्य नहीं है| 'अथवा जेसे मिट्टीके 'पिंडके 
नाश होते हुए और , घट्के बनते हुए इन दोनोंकी . आधारभूत 
मिट्टी वही है | अथवा, मनुष्य प्योयको नष्ट होकर देव-पर्यायकी 
पाते हुए इन दोनोंकों, भाधार रूप संसारी जीव द्वव्य वही है। 
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पर्यायार्थिक नयसे विचार बरें तो वे उत्पाद और व्यय परम्पर 
भिन्न २ है। मैसे पहली कही हुई बातमें जो कोई मोक्ष अवस्थाका 
उत्पाद है तथा मोक्षमागकी पर्यायका नाश है ये दोनों ही एक 
जहीं है किन्तु मिन्नर है। यद्यपि इन दोनोंका आधाररूप परमात्म 
हन्य भिन्न नहीं है अर्थात्‌ बह्ी एक है--इससे यह जाना जाता है 
द्व्यार्थिक सयसे ,द्वच्यमें नित्यपना होते हुए भी, पर्यायकी 
अपेक्षा नाथ है) 
भावाथे-इस गाथाममें आचाययने भगतमें द्वव्योका स्वभाव 
स्पष्ट किया है हरएक द्रव्य सत्‌ हे और नित्य है। न कभी पैदा 
होता है न नाश होता है। इसलिये जब द्रव्यकों ऋवंयाधिफ नयसे 
* देखा नाबे तब यह द्वव्य सदाकाऊ अपनी प्त्ताफ़ो भंगट करेगा 
ओऔर यदि उस द्रव्यक्री पर्यायकी अपेक्षासे देखों जावे तो वह द्रव्य 
अपनी अनत अगली य पिउली पर्यायोंमें मित्र २ (दिखलाई देगा 
क्योंकि द्रव्य नित्य होने पर भी समय समय एक अर्स्थासे अत्य 
अवस्था रूप होता है । "0१ 
? ये'पर्यायें हरएक समयम ही नष्ट होती है | भंप्र दूसरी पर्याय 
चैदा होती है तंव पहली पा नएट होती'है | पर्यीयट्टिसे द्रव्य 
जअनित्य है। धह सर्व लोऊ द्॒व्योंका समुदाय है | न ब्रन्योंकी 
पयीयें अनित्य या विनाशीर दें तम यह लोक भी अनित्य, विवा- 
शीऊ, या क्षणमगुर दे | ४ २१, 
इसी टोप "रेएक नीव॑ भी द्त्यकी अपेक्षा नित्य है परन्तु 
घयोगरी अपेक्षा अनित्य है । एक ही जीव जनादिसालसे निगोद, 
इथ्वीफाय, ज़रझाव, अग्विद्ाय, वायुराय, वनस्पतिझाय, देन्द्रिय, 


; + , द्वितीय खंड | . [(ह२७ 


तेन्द्रिय, चौन्द्रिय, पंचेंद्रियक्ृरप तिबच, मनुष्य, देव, नारकीकी 
पर्यायोंमें अनन्तवार उत्पन्न होकर मरा है वही जीव इस समय इस 
भ्मेरी मनुष्यपर्यायर्में है | यहां भी यह बाल ज़वस्थासे बदलता युवा 
वस्थामें आता है फिर युवावस्थासे बृद्धावस्थामें समय समय बद- 
“लता जारहा है | इसकी हर॒एक पयोये क्षणमगुर हे जब कि जीव 
नित्य है। मोश्षपर्याय ' या सिरूपर्याय जब पैंदा होती है तब ही 
संसार प्रैयीय जो चोदहर्थें आयोग केवली गुणंस्थानके अत समयमें 
जहां शेप तेरह प्रकृतियं नाश होती द्वैं-समाप्त द्ोती है.। अर्थात 
नोक्षमार्ग बदछकर मोक्षरूप पर्याय हो जाती है। पुद्टलमें यदि सुवर्ण 
शांतुको, द्रव्य माना जावे तो उस सुंबर्णके पहले कड़े बनाओ, फिर 
न्तोडकर भुजवंध बनाओ फिर मुद्रिका बनाओ इत्यादि चाहे मितनी 
अवस्थाओंमें बदले बह सुवर्णका सुवर्ण द्वी/रहेगा | सुवर्णकी मपे- 
क्षासे निल्य है यद्यप्रि अपनी अवस्थाको बदलनेकी अपेक्षा भनित्य 
है। द्व्यक्की अपेक्षा,हरएक द्वव्यकी पर्यायमें एकता हे जब कि 
पृर्यायकी अपेक्षा अनेकता,या भिन्नतां है; ऐसा ही जगतका रंव- 
आव है | यह यर्ग्राप्षकी अपेक्षा अनित्य है। नो कुछ रैवना नंगर 
मकान, फ़पड़े, चर्तन 'औादिकी अु//चेतन पुरुष/ स्त्री,“ घोड़ा, हाथी, 

ऊंट, बंदर, आदिकी देख “रहे हैं सो सब क्षेणभंगुर हे--इन अव- 
स्थाओंको 'निद्म- मानना -भ्ज्ञान है घ इनके मोहमें फंस लाना मूढ़ता 
या मिथ्यास्व (है.] 'मोटी पाणी इन-ही अव॑स्थाओंमें ' राग करके 
«इनका बना रहनामचादता है. परन्तु ले एकमी रह नहीं प्क्ती हैं-- 
अवरस्ंय बदल जाती/डे' तब-इस॑ मोहीको गद्य कष्ट होता है | एक 
अहस्थ अपनी पत्नीके शरीरकी सुन्दरतासे अधिक मोह क्र रहा 
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....तग्हा दुं णत्थि फोई सहावसमवह्रिदोत्ति संसारे | 
रसारों पृण किरिया संसरमाणस्स दृष्वस्स ॥ २६.॥ 2 - 
तथ्मान्तु नास्ति कश्वित्‌ स्वमावस्मवात्यित इति संसारे | /.४« हे 
संसार पुनः क्रिया संसरतो द्रब्यस्य [| २९ ॥ दे 
अन्वय सहित सामान्याथे-(तम्हा डु) इसी कारंणसे (सारे) 
इस संप्तारमें. (कोई सहावस्मवद्धिदोतति णत्थि) कोई वस्तु स्वभावसे 
थिर नहीं है। (पुण) तथा ( संस्रमाणस्स दव्वस्स ), भमण, करते 
हुए जीव द्वव्यकी (क्रिया) क्रिया (संसारों) संसार है । * 

१; विश्वेपार्थ-नेसा पहले कह छुके हैं कि मनुप्यादि पर्यायें 
नाशवन्त हैं. इसी कारणसे ही यद्द वात जानी जाती है कि जैसे 
परमानन्दमई एक लक्षणघारी परम चेतन्यके चमत्कारमें परिणमन 
करता हुआ शुद्धात्माका स्वभाव थिर है, वेस्ता नित्य कोई भी जीव 
पदार्थ इस संप्तार रहित शुद्धात्मासे विपरीत संसारमें नित्य नहीं 
है। तथा विश्ुद्ध ज्ञान द्शन स्वभावके धारी मुक्तात्मासे विलक्षण 
संसारमें म्रमण करते हुए इस संप्तारी जीवकी नो, क्रिया रहित 
सर विकल्प रहित शुद्धात्माकी परिणतिसे विरुद्ध मनुप्यादि रूप 
विभाव पर्यायमें परिणमृन रूप क्रिया है सो ही संसतारफा स्वरूप 

; है.। इससे यह सिद्ध हुआ कि मनुष्यादि पर्मायस्वरूप पसार ही 
जगतके नाझ्वमें कारण हे। ., गा 

भावार्थ-पहले कह जुके हें कि इस भगतमें द्रव्य ड 
पदार्थ नित्य है परंतु पर्यायोंकी अपेक्षा अनित्य दे । इसी वातसे 
यह फूल निकाला जाता है कि इस चत॒र्गतिमें श्रमण रूप सेसारमे 
कोई भी जीव अपने स्वभावमें स्थिर नहीं है। वास्तवमें संसार 
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*॥। फालंतरमें रोगके कारण सुन्दरता बिगड़ जाती था शरीर छूट 
, जाता है. तब उसको महान कष्ठ द्वोता है। संसतारमें दुःखोंका कारण 
यर्यायोमें रुग ढेप मोह है। मो ज्ञानी मगतकी क्षणमंगरताको 
निश्चय करके द्वव्यकों नित्य मानते हुए उप्तकी पर्यायोंको विनाशीक 
मानते हैं श्रे, दिखनेवाडी अवस्थाओंमें रागठ्ेेप नहीं करके समता- 
>भाष, रखते हैँ इसठिये वे ज्ञानी सदा शांत और उंतोपी रहते हैं। 
-यह,नगत ड्रत्पाद. द्रव्य ओव्य खरूप है यही सत्य ज्ञान है। खामी 
समंतमभर्द्र श्री मुनिसुब्रतनाथकी स्त॒ति करते हुए फहते हें-- 
श्थितिजनननिरोधछक्षणं, चरमचर च जगध्मतिक्षणम । ... 
, .. रते मिने सकशलांछने, बचनामदे बइता वरस्य वे ॥११४॥ 
* है भुनिसुततनाथ जिनेन्द्र ! आप तत्त्वके उपदेशकर्ताओंमें बड़े 
हैं। आपका जो यद वचन है कि यद चेतन अनेतनरूप जगत 
अतिक्षण उत्पाद व्यय प्रोव्यत्वकूप है सोही इस बातका लक्षण है' 
फि भाप सर्वेज्ञ हें-सुर्वशने ऐसा ही देखा सो ही कहा, वेसा दी 
हम इस जुगतको अनुभव कर'रहे हैं ॥ २८ ॥ 
तात्पय, यह है कि परयायबुद्धि छोड़कर मूल कऋत्यपर घ्याव 
रख परयायोमें रागद्वप त्याग तत्वफे विचारमें सेलूग्न रहना चाहिये) 
उत्थानिका-आगे, इस विनाश स्वरूप जगतके लिये कारण 
क्या है उप्तको संश्षेपमें कहते हैं अथवा; पहले स्थरमें अधिकार 
झत्से जो मद॑ सूचित क्रिया था कि भनुप्यादि यंयायें क्मोके 
उदयसे हुई हैं इससे विनाशीऊ हैं इसी ही-बातको तीन गाभाओंसे 
पा व्याख्यान किया गयो लव उस्तीको सैकोचले हुए 
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तम्हा दु णत्थि कोई सहावसमवद्चिदोंसि संसारे । 
रूसारों पृण किरिया संसरमाणस्ख दृष्वस्स ॥ २६ ॥ 
तध्मान्ु नास्ति कश्रित्‌ स्वमायसमवत्यित इति ससारे | / ४५ >ढ 
सार; धुनः क्रिया ससरतो द्वव्य्य ॥ २९॥  ; 
अन्यय सहित सामान्याथ-(तम्हा दु) इसी कारंणसे (संसारे) 
इस प्रप्तारमें. (कोई सहावसमवद्ठिदोत्ति णत्थि) कोई ,वस्तु स्वभावसे 
थिर नहीं है। (पुण) तथा ( सप्तरमाणस्स दव्वस्स ), भ्रमण, परते 
हुए जीव द्रव्यकी (क्रिया) क्रिया (संस्तारो),संसार है | " 
विश्लेपा्े -मेस्ता पहले कह जुे है. कि मनुप्यादि पर्योयें 
नाशवन्त है इसी कारणसे ही यह बात जानी जाती है ऊ्ि जैसे 
परमानन्दमई एक लक्षणधारी परम चेतन्यके चमत्कारमें परिणमन 
करता हुआ शुद्धात्माका स्वभाव थिर डे, बेसा नित्य फोई मी जीव 
पदार्थ इस सस्तार रहित शुद्धात्मासे विपरीत ससारमे नित्य नहीं 
है। तथा विशुद्द ज्ञान दर्शन स्वभावके धारी मुक्तात्मासे विलक्षण 
सस्तारमे भ्रमण करते हुए इस सप्तारी जीवकी जो, क्रिया रहित 
ओर विकल्प रहित झुद्धात्माड़ी परिणतिसे विरुद्ध मनुष्यादि रूप 
विभांव पर्यायमे परिणमन रूप क्रिया है सो द्वी संसारफ़ा स्वरूप 
है | इससे यह सिद्ध हुआ कि मनुष्यादि पर्यायस्वरूप संसार ही 
« भगतके नाशमे कारण है। 
भावार्थे-पहले कह चुके है कि इस मगतमे द्रव्य ड्घ्ट्सि 
पदारये नित्य हे परंठु पर्यायोफी अपेक्षा अनित्य है। इसी वातसे 
यह फ्छ निकाला ज्ञाता है कि इस चतुगेतिमें अ्रमण रूप ससारमें 
कोई भी जीव अपने स्वभावमे स्थिर नहीं है । पास्तवमें संसार 
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दी उस्तीको कहते हैं जहां यद जीव द्व्य मनुप्यादि पर्योयोको 
घारण कुकर उन पयोगोंके अनुकूल का करता रदे | संसार ही 
विभाव क्रिया रूप है | यह जीव अनादिसे रागठ्ठेप मोहरूप परिर 
णमन करता है इसी परिणमनसे गति आदि शुभ अशुभ फमे 
बांघता है और उप्त कर्मके अनुप्तार चार गतिमेंप्ते किसी गतिमें कुछ 
कालके लिये जाता है। वहां फिर रागद्वेप मोहके ढारा गत्ति आदि 
कम बांधता है उप्त कमेके अनुस्तार फिर किप्ती गतिमें चला माता 
है, बहां फ़िर कर्म बांधत है, इस तरह संप्तारका प्रवाह बराबर चछ 
रहा है । यद्द सेसार रागद्वेष मई क्रियारूप है। जहां रागदेपु 
रूप क्रियाका बिलकुल अमाव है वहां संप्ताकका भी अभाव है। 
मुक्तात्मामें रागद्देव रूप क्रिया नहीं होती है। इसीसे सिदछ 
मगवान सदाकारल अपने वीतराग परमानंदमई स्वमावमें स्थिर 
रहते हैं | वे कमंबंध रहित हैं. इसीसे क्रिया रहित हैं। संप्तारी 
जीव कर्मबंध सहित हैं, इस्रीसे क्रिया रूप हैं। इससे यह 
तात्पय है. कि रागठ्ेष मोदरूप क्रिया ही संप्तारके भ्रमणक्रा हेतु 
है। बात्तवमें इसी रागढेेप मोहके परिणमनकों ही सेप्तार कहते 
हैं। इसलिये निन अविनाशी ज्ञानानंद्मई खभावके लामके लिये 
हमको राग छेपके परिणमनको त््यागक्र चीतरागमई समताभावसें 
ही वर्सेन करना चाहिये। यही बर्तन संप्तारके नाशका उपाय है | 
खामी समंतमद्र स्वयभूस्तोजमें संसारका खरूप कहते हैं:-- 
आनित्यमत्राणमई क्ियामिः - प्रसक्तमिय्याध्यवप्ताय दोपम्‌ | 
* इर्द जगजन्मजरान्तकार्च निरजर्ना शातिमनोगमहुदस ॥१२)॥ 
है श्री संमवनाथ ! यह प्रतीतिमें आनेबाठा संस्तार अनित्य 


द्वितोव खंड । '[ श३ह 





है तथा अशरण है और इस अहंकारके कारण क्रि में पर परदार्यक्ा 
कर्ता हू मिथ्या अभिभायके दोपसे भरा हुआ है अर्थात संस्तारी नीव 
अनित्य और अशरण होकरके भी रातदिन धनादिके उपामेन, रक्षण 
जादि जहंकार रूप मिथ्या मावमें अत्यन्त लगे हुए हैं इसीते यह 
जगत अर्थात्‌ नगतके भ्राणी जन्‍म, जरा मरणसे पीड़ित हैं परन्तु 
आपने कर्मोके बन्यनसे रहित परम झांतिरूप कल्याणरे स्थान 
स्वाभीन पदको जगतके प्राणियोंको प्राप्त कराया है अर्थात्‌ आपका 
उपदेश ध्यानमें लेकर अनेक संसारी प्राणी मत्रप्तागरके पार पहुंच- 
कर परम सुखी होगए हैं।.._# 

श्री गुणभद्ाचार्य आत्मानुग्नाप्तन्में सेप्तारका स्वरूप बताते हैं। 

तादास्म्यं तनुभि; सदानुभयन प्राश्स्व दुःझ्संणो | हे 

व्यापार: समय॑ प्रति प्रक्ृतिमिगार्द स्वर्य बंघनम ॥ 

निद्राविभ्रमणें मते प्रतिभयं शश्वन्मृतिश्व शझुवं । 

जन्मिन्‌ जन्मने ते तथाविं रमसे तनेब चित्र मदद ॥एटा 

हे संप्तारी प्राणी ! यद संप्तार ऐमा है कि महं तू शरीरसे 
एुकप्रेफ होरहा है, पाप करोंद्े फठक्ो भोगता हे | समय २ स्पये 
कर्मोक़ी प्ररतियोंते अच्छी तरहसे वन्धनमें पड़ना यही तैरा व्यापार 
है। निद्रासे विश्वांति लेता है | मरणसे सदा भय करता है तीमी 
जहां सदा जन्‍म मरण होता रहता है तथापि ठ ऐसे संसारमें रमता 
है यही बड़ा आश्रय है| ः 

प्रयोजन यह है कि संस्तारको कष्टोंझ्ा मूठ मानकर इससे 
उद्ासीन होना योग्य है ॥| २०॥ 

इस्त तरद्द शुद्धात्मासे मिन्न कर्माते उत्पन्त मनुच्यादि पर्योय 


२३२ ] श्रोप्रवचनसाय्टीका ॥ 





नाशवंत हैं इप्त कथनकी मुख्यतासे चार गायाओंके द्वारा दूसराः 
स्थल पूर्ण हुआ | ४ 
उत्थानिक्ना-आगे कहते हैं कि संसारका कारण ज्ञानावरण 
आदि द्रव्य कर्म है और हस्त द्रव्य कमेके धंधका कारण मिथ्या- 
दर्शन व राग आदि रूप परिणाम है- 
आदा कम्ममलिमसो परिणाम लहदि कम्मस जुत्त । 
उत्तो सिलिसदि कस्म' तम्हा कम्म' चु परिणामों ॥रेणा 
आत्श कर्ममछीमस; परिणाम रूमते कर्मसमुक्तम | 
ततः ख्िप्यति कर्म तस्मात्‌ कमे ठ॒ परिणामः ॥३०॥ 
अम्वय सहित सामान्‍्याथः-(आदा कम्ममस्मिसों) आत्मा' 
द्रव्य कमोसे अनादि काल्‍से मेला है दसलिये ( कम्मसंजुत्ते परि- 
जाम ) मिथ्यात्व आदि भाव कमे रूप परिणामकों (रुहदि ) प्राप्त 
होता है | ( तत्तो ) उस मिथ्यात्व आदि परिणामसे (कम्म॑ सिलि: 
सदि ) पुद्ल कर्म जीवके साथ बंध जाता है ( तम्हा ) इसलिये 
(परिणामों) मिथ्यात्व व रागादि रूप परिणाम (कम्म तु) ही भाव 
कर्म है अथोत्‌ द्रव्य कमेके बन्धका कारण है। 
विशेषार्य-निश्रय नयसे यह दोष रहित परमात्मा झुद बुद 
शक स्वभाव वाला होनेपर भी व्यवहार नयसे अनादि कर्म बन्धके 
'कारण कर्मासे मेरा होरहा है। इस्तलिये कम रहित परमात्मासे विरुद्ध 
कम सहित मिथ्यात्व वरागादि परिणामको प्राप्त होता है-इस परि- 
श्यमसे द्रव्य कमोंको बांधता है | और जब निर्मल भेद विज्ञानकी 
ज्योतिरूप परिणाममें परिणमता है तब कमौंसे छूट जाता है, क्योंकि 
रागड्ेष आदि परिणामसे कम बंघता है | इसलिये राग आदि विकत्परूप 


० 
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जो भाव कम या सराग परिणाम सो दी हूव्य कमोका कारण होनेसे 
उपचारसे कर्म कहलाता हे । इससे यह सिछ हुआ कि राग जादि 
परिणाम ही कर्म बंधका कारण है। 

भावायथ-इस गाधामें आचार्यने संसारके वीजको बताया है। . 
यह भात्मा इस अनादि अनंत जगतमें यद्ययि अपने स्वभावकी 
अपेक्षा निश्चय नयसे मिड परमात्माके समान झुद्द बुछ आनन्दु- 
मई तथा कर्मंबंधसे रहित है तथापि अपने विभावकी अपेक्षाव्यव- 
हार नयसे अनादि कालसे ही प्रवाहरूप कम्मोसे मेछा चछा आरहा 
है। कभी शुद्ध था फिर अशुद्ध हुआ ऐसा कभी नहीं होसक्ता 
है। झुद्द सुवर्ण अशुरू नहीं द्ोप्तक्ता वेसे ही सुक्तात्मा या 
परमात्मा कमी अज्जुढः अथवा संसारी नहीं होसक्ता | इस संसारी 
आत्माके ज्ञानावरण आदि आठ क्र्मका वन्ध होरहा है। और 
इन्हीं कर्मकि उदय या फछसे यह संसारी जीव देव, मनुप्य, पश्ञु ह 
या नरक इन चार गतियोंमेंसे क्रिसी न किसी गतिमें अवश्य रहता 
है| वहां मैसे वाहरी निमित्त होते हैं उनके अनुकूल यह मोही . 
जीव रागहेप मोह भाव करता है | यह रागद्वेप मोह भाव भी 
मोह कमके अप्तरसे होता है | यह अश्युद्ध भाव उसी समय द्रव्य 
कर्म बर्गणाओंको आश्रव रूप करके जात्माके प्रदेशोंसे उनका एक 
ज्ैन्नावगाह रूप बन्ध करा देता है | यह निमित्त नेमित्तिक संबंध 
है। जेसे अग्निकी उप्णताका निमित्त पाऊर जल स्वयं भाषपकी 
दशामें बदुल जाता है ऐसे ही जीवके अश्ुद् भावोंका निमित्त 
पाकर कर्म वर्गणाएं स्वर्य आकर कमी जाठ करे रूससे व कमी सात. - 
कर रूपसे बंध जाती हैं। कछ 


श३४ ] ओी्रब्यनसास्टीफा । 


इस तरह पुर्वश्द्ध कमके अप्तरसे रागादि परिणाम होते है 
आर रागादि मावसे नया कर्म वन्‍्धता हे | इस तरह रागी डेपी मोही 
जीवफे सदा ही कर्म बध हुआ करता है. ओर उप्त वषके कारण यह 
जीव चारो गतियोमे सदा भ्रमणज्रिया करता है | यदि यह सम्यग्दशी 
नके प्रतापसे विवेक प्राप्त करे ओर अपने शुद्ध आध्माके स्वभावका 
आंदान और ज्ञान सरके उसीफे अनुभवका प्रेमी होजाये तथा 
संसार शरीर भोगसे उदासीन रहे तो इसके पूर्ववद्ध क्मोरी निर्मरा 
होने रुगती है | ज्यो ज्यो शुद्ध भाव बढते हे निनरा अधिक होती 
है, नया कमंबध कम होता है। इसतरह बघ कम व निर्जरा अधिक 
होते होते यद्व आत्मा खय शरहंत और फिर सर्व कमेरटित सिद्द 
परमात्मा होजाता है। इससे यह प्ि्ध हुआ कि जय बीतरागभाव 
मुक्तिवा बीज है तव सरागभाव ससारका बीज है । सरागभावको 
ही क्मोफे बधरा कारण होनेसे भावकर्म कहते हे | 

श्री अम्ृतचद्रस्वामीने पुरुपार्थप्तिड्ययुपायर्में कहा है - 

परिणममाणो नि८4 ज्ञानवियत्तरनादिसतत्या । 

परिणामाना खेत स भवति करता च भोत्ता च ॥१ ०] 

जीवकूत परिणाम निमित्तमात्र प्रप्य पुनरन्‍्य | 

स्वयमेव परिणम तेडन पुद्दला कर्ममावेन ॥१२॥ 

भावार्थ-अनाडि परिपा्ीसे नित्य ज्ञानावरणादि क्मोसे परि- 
णमता हुआ अर्थात उनके उदयक़ो भोगता हुआ यह जीव अपने 
ही रागादि परिणामोका आप ही कर्त्ता और भोक्ता होता है तब 
इस जीवके क्यि हुए रागादि परिणामका निमित्त पारर फिर दूसरे 
आम भरे हुए कर्म पुट्ूछ आप ही वर्मरूप परिणमन कर 





ह्वितीय खंड । [ १३५ 


श्री कुल्मद्र आचार्य सारसमुचयमे कहते हे- 
रागक्ेपमयों जीब कामब्रोघदम यत्त 9 
ल्ोेभमोहमदाविष्ट, सारे ससरत्यसो ॥ २४ )। 
भावाथे -वर्योकि यह जीव रागद्वेप मई होरहा है, काम तथा 
क्रोधके आधीन है, झोभ, मोह व मदसे घिरा हुआ है इसीसे सम्ता- 
रमें अगण करता हे | 
अआनादिकालजीयेन प्रात छु स्॒ पुन पुन । 
मिथ्यामोहपरीतेन रूपायवडवर्तिना || ४८ |! 
भावाथे-इस मिथ्या मोह और क्पायोके भाधीन दोषर इस 
जीवने अनाविराल्से बार बार दु ख उठाये है । 
वास्‍्तयमे माव कम ही सप्तारके चीन है. ॥३०॥ 
उत्थानिका-आागे बहते हे कि निश्रयसे यह आत्मा अपने 
ही परिणाम कर्ता है, दब्य क्‍्मोंका कर्ता नहीं हे। अथबा 
बूसरी उत्थानिका यह है फरि झुछ पारिणामिक परम भायक्रों अदण 
करनेवाली झुडनयसे जेसे यह जीव अफर्ता है वेसे ही अशुद्ध 
निश्चय नयसे भी साख्य मतके कहे अनुसार जीव अर्क्ता है। दस 
बातके निषेघफे लिये तथा जात्माके वन्‍्ध व मोक्ष सिड करनेऊे 
लिये झिसी अपेक्षा परिणामीपना है ऐसा स्थापित करते है। इस 
तरद्द दो उत्थानिका मनमे रखके आगेका सूत्र आचार्य कहते है- 
परिणामों सयमारा सा पुण फिस्यिि होइ जीवमया । 
किरिया कम्मत्ति मदा तम्हा कम्मस्ख ण दु कच्चा ॥३श 
परिणाम स्वयमात्मा सा पुनः क्रियेति सयति जीवमयी [ 
क्रिया कर्मेति मता तप्मात्त्मंणो न न कर्ता ॥ सश॥ 





श्३े | श्रोश्रवचनसारदीका ॥ * 


अन्वय सहित सामान्याथ-(परिणामो स्यम्‌ आदा) जो 
परिणाम या भाव है सो स्वये आत्मा है (पुण प्ता जीवमया किरि- 
यत्ति होइ) तथा वही परिणाम जीवसे की हुई एक क्रिया है 
(किरिया कम्मत्ति मद) तथा नो क्रिया है. उसीको जीवका कमें 
ऐेप्ता माना है (तम्हा कम्मप्तण दु कत्ता) इसलिये यह आत्मा द्वव्य 
कमेका कर्ता नहीं है | 

विशेषाथ-आत्माका जो परिणाम होता हे वह आत्मा ही 
है क्योंकि परिणाम और परिणाम करनेवाला दोनों तन्मयी होते 
हैं। इस परिणामक्ी ही किया कहते हैं क्योंकि यह परिणाम मीवसे 
उत्पन्न हुआ है। जो क्रिया नीवने स्वाधीनतासे शुद्ध या जशुद्ध 
उपादान कारण रुपसे प्राप्त की है वह क्रिया जीवका कम है यदद 
सम्मत है। यहां फर्म शब्दसे जीवसे अभिन्न चेतन्य कर्मफो छेवा 
चाहिये । इसीफो भाव फर्म या निश्चय' कर्म भी फहते हैं । इस 
कारण यह आत्मा द्रव्य कमोका कर्ता नहीं हे | यहां यह प्रिद्ध 
हुआ कि यद्यपि जीव क्रेचित्‌ परिणामी दे इससे जीवके कतोपना 
है तथापि निश्रयसे यह जीव अपने परिणामोंका ही कर्ता है, व्य- 
हार मात्रसे दी पुद्ल कर्मोका कत्तों कद्दाता है। इनमेंसे भी जब 
यह जीव शुद्ध उपादान रूपसे शुद्धोपपोग रूपसे परिणमन करता 
है तब मोक्ष साथता है और जब जशुद्ध उपादान रूपसे परि- 
णमता दै तब बन्धको साथता है। इसी तरह पुद्छ भी नीवके 
समान निश्चयसे अपने परिणामोंक्ा ही कतो है। व्यवहारसे जीवके 
परिएगेक्रा कर्चा है, ऐसः जानना |! 

आवाधे-इस गाथामें आचार्यने यह बतछाया है कि-आत्मा 


द्वितीय खंड । [ १३७ 


अपने प्रमाणोंका द्वी करनेवाला होसक्ता है-वह कभी भी ज्ञाना- 
चरणादि द्रव्य कर्मेका कततो नहीं हे क्योंकि आत्मा चेतन्यमई है 
जब कि द्रव्य कर्मे पुदुलके रचे हुए हें | हरएक द्रव्य अपने स्व- 
भावमें ही क्रिया या परिणमन कर सक्ता है और जो परिणमन 
“होता है उप्तीको उस परिणमन रूप क्रियाका कर्म कहते हैं | जेसे 
जीवके रागादि भावोंका निमित्त पाकर पुद्ठलमई कार्मीण बर्गणा 
ज्ञानावरणादि द्रव्य कम रूप स्वयं अपनी परिणमन शक्तिसे परि- 
“णमन कर जाती हैं बेसे ही मोहनीय कर्मके उद्यके अप्तरके निमि- 
तसे जीवका उपयोग राग छ्वेप मोह रूप.परिणमन कर जाता है। 
-इम्तलिये अशुद्ध उपादान या अश्ुद्ध निश्चय नयसे इन रागादि भावों - 
को जीचके परिणाम कहते हैं-ये ही भाव जीवकी अशुद्, परिणमन 
क्रियासे उत्पन्न हुए भाव कर्म हैं | यदि झुद उपादान या शुद्ध 
निश्चय नयसे विचार करें तो यह आत्मा कर्मके उद्यके निमित्तकी 
अपेक्षा बिना अपने झुछ उपयोगका ही फरनेवाला है । वास्तवमें आत्मा- 
में दो प्रकारके भावोंके होनेकी शक्ति है-एक अपने खामाविक्र भाव, 
दूसरे नेमित्तिक या वेभाविक भावकी | जब ज्ञानाबरणादि कर्मोके 
उदयका निमित्त होता हे तब वेमाविक भाव रूप कर्म होता है और 
* जब कमोका निमित्त नहीं होता तब स्वामाविक ज्ञानानंद मई भाव- 
रूप कर्म होता है। यदि सांख्यमतके अनुसार ऐसा माना जाबे कि 
आत्मा सदा ही शुद्ध रहता है-उप्तमें मेमित्तिक भाव नहीं होता 
/ “है तो आत्माके छिये संपतारको दूरकर मोक्ष प्राप्त करनेका प्रयत्न 
निप्फल हो जाएगा । कूर्म्थ निल्य पटाओमें किसी। तरहका परिण- 
मन नहीं द्वोप्तक्ता है | सो यह बात द्व्यके स्वभावके विरुद्ध हे, 


१३६ -] श्रोप्रवचनसारटीका । क 


अन्बय सहित सामान्याथे-(परिणामो सयम्‌ आदा) जो 
परिणाम या मांव है सो स्वये आत्मा है (पुण सा जीवमया किरि- 
यत्ति होइ) तथा वही परिणाम जीवसे की हुई एक क्रिया है 
(किरिया कम्मत्ति मदा) तथा जो क्रिया है उसीको जीवका कर्मे 
ऐसा माना है (तम्हा कम्मप्तण दु कत्ता) इसलिये यह आत्मा द्वव्य 
कर्मका कर्ता नहीं है । 

विशेषाथ-आत्माका जो परिणाम होता है वह आत्मा ही 
है क्योंकि परिणाम और परिणाम करनेवाला दोनों तन्मयी होते 
हैं। इस परिणामको ही किया कहते हैं क्योंकि यह परिणाम मीवसे 
उत्पन्न हुआ है । जो क्रिया नीवने त्पापीनतासे शुद्ध था जजुदध 
उपादान कारण रुपसे प्राप्त की है वह क्रिया जीवका कम है. यह 
सम्मत है| यहां फर्म शब्दसे जीवसे अभिन्न चेतन्य फर्मको लेना 
चाहिये | इपतीफो भाव कर्म या निश्चय कर्म भी कहते हैं । इस 
कारण यह आत्मा द्रव्य कमोका कतो नहीं है | यहां यह प्िद 
हुआ कि यद्यपि जीव कर्थचित्‌ परिणामी है इससे जीवके कर्तापना 
है तथापि निश्चयसे यह जीव अपने परिणामोंका ही फतों है, व्य- 
हार मात्रसे ही पुद्छ कर्मोका फर्तता कहलाता है | इनमेंसे भी नर“ 
यह जीव झुछझ उपादान रूपसे शुद्योपयोग रूपसे परिणमन , 
है तब मोक्षको साधता है और जब अशुद्ध उपादान रूपसे 
णमता दे तब बन्धको साधता है | इसी तरहपुद्दछ भी 
समान निश्चयसे अपने परिणामोंका दी कर्ता है। - , < 
'परिणार्मोका कर्ता है, ऐसा जानना | 

_ भावाथे-इश्त गाथामें आचार्यने यह बतलाया है ७, 


द्वितीय संड ॥ ( १३% 


ज--जफ>+--ज लव खखविखि चाल 
इस ढिये ध्यान करनेवालोक़ो उचित है कि वे इन कामाडि भाव 
कपडे दूरसे ही लाग देव।.. और भी कहा है- 
घरो5डट झुमर्घ रद पदुरद सर्याधधिकश्रीरद | 
मान्यो5६ गुपवानः विमुरई पुंसामहमआरी ॥ 
इच्तात्मपपद्दाव सुष्ह्रतकरी प्य सर्चंधा कसना। 
झवबद्धघाय तदात्मतत्यममलछ ने अय्सों भीयंत ॥ ६२ ॥ीं 


भायाय-हे आत्मन्‌ | तू सर्वत्र पापक््मसी छानेयाछी इस्त 
कल्पनारी छोड कि मै श॒र ह, सुउुद्धि ह, चतुर ह, महान्‌ रूक्मी- 
वान हू, मान्य है, गुणयान ह, समय ह, सन पुर्पोमे मुख्य ह 
जौर निरन्तर उस निर्मेछ आत्म-तत्वसा ध्यान+र मिम्तके प्रतापसे 
मुक्तिरूपी रक्ष्मीजी प्राप्ति होती है | ३१ ॥ 
इस तरह रागादि भाय करमयथफें कारण है. उन्हींक्रा कत्ती 
ज़ीय है, इस क्थनऊी सुख्यतासे ढो माथाओमे तीक्षत सपर पर्ण 
हुआ | 
उत्पानिका-आगे कइते है कि नि्॑त परिणामसे आत्मा 
परिणमन करता हे वह परिणाम दया है-- 
परिणमदि चेयणाए आदा पुण चेदणा तिधामिमटा | 
सा पुण णाणे क्स्मे फ्छस्मि वा कम्मणों भणिदा ॥इशा 
परिणमद्ति चैतनता आमा घुन चेतवा जिधामिमता ॥ 
सा पुन झाने कमांगे फ्छे वा कमगो सविता | ३२ ॥ 
अन्यय सहदित सामान्याये-( जाद्रा. ) आत्मा, ( चेशणार ५ 
चेतनाके स्वभाव रूपसे ( परिणमदि ) परिणमन करता है (पुण) 
तथा (चेदणा तिधा अमिमदा) वह चेंतता तीन प्रद्धार भानी गई 
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इन्य अपने नामसे ही द्ववणपने या परिणमनपनेको सिख करता 
है। जेसे स्फटिक मणिको छारू पीछे डांकका निमित्त मिलता है 
तब वह स्वयं लाल पीली वर्णहूप कांतिमें परिणमन कर जाती हे 
आऔर जब कोई पर निमित्त नहीं होता है तब अपनी निर्मल कांतिमें 
ही परिणमन करती है | इसी तरद आत्मा मोह आदि कमेकि 
निमित्तसे भाव कम रूप परिणमता है। यदि निमित्त न हों तो 
अपने झुद्द भावमें ही परिणमन करता है। आत्माके ही अशुरू 
रागादि भावोंका निमित्त पाकर द्व्य कर्मका वंघ द्वोता है मिप्तसे 
यह जीब चारों गतियोंमें जन्म लेकर कष्ट उठाता है। संप्तारके 
बीज रागादिभाव कर्म्म हैं। इन वीमोंको दुग्ध फर देनेसे दी नीब 
संसारके भ्रमणसे मुक्त होकर परमात्मा हो जाता है। तात्पय यह 
है कि इस आत्माको अपने रागादि भावोंके परिणमनक्ो बीतराग 
परिणमनमें बद्छ देना चाहिये | यही स्ाम्यभावकी ग्राप्तिका या 
विन खरूपाचरण चारिन्रकी प्राप्तिका उपाय है | 
श्री अमितिगति महारामने बड़े सामायिक पाठमें फहा हैः-- 
कामक्रोधविष्रादमत्सरमदद्वेपप्रमादादिभिः 
झुद्ध्धानविव्ृद्धकारिमनस: स्थैर्य यतः क्षिप्यते ॥ 
काठिन्य परितापदानचतुरेंइमो हुवाशैरिय । 
त्याज्या ध्यानविधायिमिस्तत इमे कामादुयो दुस्‍्तः ॥५३॥ 
भावाथ -जेसे आताप देनेमें प्रवीण अग्निके छारा सुबर्णकी 
कटिनता नहीं रहती है-वह सुछायम व चलायमान हो जाता है, 
ऐसे ही काम, क्रोध, विपाद, मत्सर, मद, छेष ब प्रमादादि कार" 
१ बिरता नष्ट हो जाती है। 





द्वितीय खंड । [ शहर 


हब 20052 22327: 
इस डिये ध्यान करनेवाढोफ़ो उचित है कि थे इन कामादि मार 
कर्मोफ़ो दूरसे ही त्याग देवें। ओऔर भी उद्या हे-- 
झरोडद झुमघीरह पहुरह सर्याउधिकथरीरह । 
मान्योंदई शुणवानद विसत॒रई पुसामइमग्रणों ॥ 
इस्यात्मन्रपहाव टुष्क्रतकरी व रूबंया कब्पना। 
शब्रद्धबाव तदात्मतत्वममल नै श्रेयणों भीय॑तः ॥ ६२ ॥| 
भावार्थ-हे आत्मन्‌ ! तू सर्वथा पापरर्मशे छानेवाढी दस 
कल्पनाओे छोड हि में शूर हु, सुतुद्धि हू, चतुर ह, महाव्‌ रुक्मी- 
वान हू, मान्य है, ग्रुणवाव हू, समय ह, सन पुस्षोंमे मुख्य है 
और निरन्तर उस निर्रछ आत्म-तत्यक्रा ध्यानकर जिसके प्रतापसे 
मुक्तिरूसी लक्ष्मीकी म्रात्ति होती है ! ३१॥ 
इस तरह रागादि भाव कर्मगघके कारण है. उन्हीका कत्तो 
ज़ीव है, इस कथनऊी सुख्यतासे दो गाथाओमे तीसरा स्थल पूर्ण 
हुमा | 
उत्थानिमा-आगे कहते हे. कि मिस्त परिणामसे आत्मा 
परिणमन करता है बह परिणाम क्या है- 
परिणमदि चेयणाए आदा पुण चेदणा तिधामिमदा | 
सा पुण णाणे कम्मे फलूम्मि वा कम्मणों भणिदा ॥रेशा 
परिणमति चेतनया आत्मा घुनः चेतना निधामिसता। 
सा पुनः शाने कर्मोगे फले या कर्मों भणिता | हर || 
अन्वय सहित सामान्यार्थ-( आदा ) आत्मा ( चेयणाएं ) 
चेतनाके स्वभाव रूपसे ( परिणमदि ) परिणमन करता है (वुण) 
तथा (चेदणा तिधा अभिमदा) वह चेतना तीव मकर मानी गई 
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“है। ( पुण ) अर्थात्‌ (सा) वह चेतना ( णाणे ) ज्ञानके सम्बन्ध 
(कम्मे) कर्म्म या कार्यके सम्बन्धमें ( वा कम्मणो फ़रूम्मि ) तथा 
कर्मीके फलमें (भणिदा) कही गई है । 

विशेषाथ-दरएक आत्मा चेतनापनेसे परिणमनन फरता 
रहता है अथीत्‌ नो कोई भी आत्माका शुद्ध वा भशुद्ध परिणाम 
है धह सर्व ही परिणाम चेतनाको नहीं छोड़ता है । बह चेतना 
जब ज्ञानको विषय करती है अर्थात ज्ञानकी परिणतिमें बतेन करती 
कै तब उप्तको ज्ञानचेतना कहते हैं। जब वह चेतना किसी कर्मके 
करनेमें उपयुक्त है तब उसे कर्म चेतना और भव वह कर्मोके फल 
की तरफ़ परिणमन कर रही है तब उप्तको कर्मफ़ठचेतना कहते 

“हैं । इस तरह चेतना तीन प्रफारकी होती है | 

भावार्थ-आत्माका स्वभाव चेतना है। जो चेते वह चेतना। 
यद्वां चेतनासे मतलब तन्मय द्वोकर माननेका है | उपयोग आत्मा- 
की चेतना गरुणक़ी परिणतिक्रो कहते हैं । आत्मा उपयोगवान है। 
इससे वह अपनी चेतनाकी परिणतिमें या उपयोगमें सदा वर्तन 
करता रद्दता है | उसी चेतवाके तीव भेद किये हें | जब भात्म 
ज्ञान मात्र भावमें परिणमन कर रहा है तब उप्तके ज्ञान चेतना है 
क्योंकि उप्तका उपयोग किप्ती भी पदार्थकी तरफ रागड्लेपके साथमें 
उपयुक्त नहीं है, वह उपयोग मात्र ज्ञान खमावमें वर्तन कररहा 
है। बह उपयोग जानता मात्र है परन्तु रागढ्ठेपु सहित नहीं जानता 
है। उस चेतनाकी परिणतिमें न किप्ती दर. शाननी अभनी 
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नाकी परिणति किसी भी कार्यके करनेमें वर्तेन कर रही है उत्तको 
कर्मचेतना और जो पृर्वछृत कर्मोके उदयसे प्रगट हुए सुख अथवा 
डुःखरूप फलोके भोगनेमें वर्तन कर रही दे उसको कर्मेफलचेतना 
कहते हैं। इस तरह चेतनाके तीन भेद हें- शानचेतना, फर्मचेतना 
जोर कर्मफलचेतना ॥३२॥ !! 
उत्पानिका-आगे तीन प्रकार' ज्ञानचेतना, कर्मचेतना त्था* 
कर्मेफलचेतनाके खरूपका विशेष विचार करते हैं- * 
णाणं अध्यवियप्पो कम्म॑ जीबेण ज॑ समारझ | 
तमणेगविधे भणिदं फलत्ति सोबर्ख व हुघख वा ॥इशा 
शानमर्थविकल्प: कर्म जीबेन य॒त्समारब्धम्‌ ॥ 
तदने+ वि्ध॑ भाणित फलमिति सोख्य वा हुशसे वा ॥३श॥ 
न्वय सहित सामान्यार्थ:-(अत्थवियप्पी) पदार्थेकि जान- 
मेमें समर्थ जो विकर्प है ( णाणं ) वह ज्ञान या शानचेतना है | 
(नीवेण मे समारझं कम्मं) जीवके द्वारा नो प्रारम्भ किया हुआ कर्म 
है ( तमणेकविध भपिदे ) वह अनेक प्रकारका कहा गया है-इसर 
कर्मका चेतना सो कर्मचेतना हे ( वा सोवेख व दुक्खे फरत्ति ) 
तथा सुख था दुःखरूंप फलमें चेतना सो कर्म चेतना है । 
विशेषार्थ-ज्ञानको अथैका विकल्प कहते हैं--मिप्तका प्रयोगन 
यह है. कि ज्ञान अपने और परके आकारको झलकानेवाले दर्पणके 
समान स्वपर पदार्थोको जाननेमें समर्थ है| वह शान इस तरह 
जानता है कि अनन्तज्ञान सुखादिरूप में परमात्मा पदार्थ है 
तथा रागदि आवक आदि लेकर पर्व ही पुद्धदि द्वव्य झुझसे 
मिन्न हैं । इसी अर्थ विकल्पको ज्ञान चेतना बहते हें। इस जीवने 
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है ।( धुण ) अर्थात्‌ (सा) वह चेतना ( णाणे ) ज्ञानके सम्बन्धमें 
(कम्मे) कम्मे या कार्यके सम्बन्धमें ( वा कृम्मणो फलम्मि ) तथा 
सरमीफ़े फलमें (भणिदा) कही गई है। 
विशेषाथ-दरएक आत्मा चेतनापनेसे परिणमन फरता 
रहता है अर्थात्‌ जो कोई भी आत्माका शुद्ध था अशग्जुदध परिणाम 
है बह सर्व ही परिणाम चेतनाओो नहीं छोडता है । वह चेतना 
जब ज्ञानको विषय करती है अर्थात ज्ञानफ़ी परिणतिमें बर्तेन फरती 
है तब उप्तजो ज्ञानचेतना कहते है| जय वह चेतना ऊिसी कमेके 
करनेमे उपयुक्त है तब उसे कम चेतना ओर जत्र वह कर्मोके फल 
जी तरफ परिणमन कर रही है तब उप्तजों कर्मफलचेतना फददते 
है। इस तरह चेतना तीन प्रफारकी होती है | 
भावार्थ-आत्माका स्वभाव चेतना है.। जो चेते वह चेतना। 
यहा चेतनासे मतरूय तन्‍्मय द्दोरर जाननेका है | उपयोग आत्मा- 
की चेतना गुणफ़ी परिणतिकों कहते है | आत्मा उपयोगवान है। 
इससे वह अपनी चेतनाक़ी परिणतिमें या उपयोगमे सदा क्तेन 
चरता रहता है | उसी चेतनाफे तीन भेद किये है | जत्र जात्मा 
ज्ञान मात्र भावमे परिणमन कर रहा है. तब उप्तके ज्ञान चेतना है 
क्योंकि उप्तज़ा उपयोग किसी भी पदार्थक्री तरफ रागद्वेपके साथमें 
उपयुक्त नहीं है, वह उपयोग मात्र ज्ञान खमायमे वर्तन फररहा 
दै । वह उपयोग मानता मान है परन्तु रागद्वेष सहित नहीं जानता 
रा कं चेतनाफी परिणततिमें न किसी रामद्वेप पूर्वक कार्य करनेडी 
उसंदिये थे दै न सुख दु ख़की तरफ ध्यान है जो कर्मोके फल दे 
डेप रेत जान चेतनाओे शुद्द चेतना भी कट सक्ते हैं| जो चेत- 
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नाकी परिणति फिस्ती भी कार्यके करनेमें वर्तन कर रही है उप्तको 
कर्मचेतना और जो पृर्वछुत कर्मोके उद्यसे प्रगट हुए सुख अथवा 
डुःखरूप फलेंके मोगनेमें वर्तन कर रही है उप्तको कमफलचेतना 
कहते हैं | इस तरह चेतनाके तीन भेद हैं- ज्ञानचेतना, कमेयेतना 
जर कमेफलछचेतना ॥३२॥ हु 

उत्थानिका-झागे तीन अक्ार ज्ानचेतना, कर्म्रेतना तथा 
कर्मफलचेतनाके खरूपका विशेष विचार करते हें- * 
शाणं अत्थवियप्पो फम्मे जीवेण ज॑ समायद्ध । 
तमणेगविधं भणिदं फलत्ति सोब्स व दुफ्स वा ॥३श॥ 
शानमर्यविकल्पः कर्म जीवेन यत्समारब्धम्‌ )| 
तदनेक्विघ भाणित फ़लमिति सौख्य वा झुश्स वा ॥३३॥ 
अन्वय सहित सामान्यार्थ--(अत्थवियप्पो) पदार्थीके जान- 
नेमें समर्थ जो विकल्प हे ( णाणं ) वह ज्ञान या ज्ञानचेतना है । 
(जीवेण मे समारद्ध कम्मं) जीवके हारा जो प्रारम्भ किया हुआ कर्म 
' ( तमणेकविध मणिद्‌ ) वह अनेक प्रकारका फ्हा गया है-इस 
कर्मका चेतना सो कर्मचेतना है ( वा सोक्ख व दुक्ख फरत्ति ) 
तथा सुख या दु.खरूप फलमें चेतना सो कर्मफल चेतना है । 
विशेपार्थ-ज्ञानफों अर्थका विकल्प कहते हैं--मिस्तका प्रयोगन 
यह है कि ज्ञान अपने और परके आकारको झलऊानेवाले दर्पणके 
समान स्वपर पदार्थोको जाननेमें समर्थ है। वह ज्ञान इस तरह 
जानता है कि अनन्तज्ञान सुखादिरूप में परमात्मा पदार्थ हे 
तथा रायारि आश्वस्त आदि लेकर सर्व ही एदरलदि हृव्य अझसे 
मिन्न हैं | इसी अर्थ विकत्पकों ज्ञान चेतना कहते हें। इस जीवने 
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है | ( धुण ) अर्थात्‌ (सा) वह चेतना ( णाणे ) ज्ञानके सम्मन्धमें 
(फम्मे) को या कार्यके सम्बन्धमें ( वा कूम्मणो फ़लम्मि ) तथा 
कर्मोके फलमें (भणिदा) कही गई है । 
विशेषाथ-हरएक जात्मा चेतनापनेत्ते परिणमन करता 
रहता है अर्थात्‌ जो कोई भी आत्माका शुद्ध या अशुरू परिणाम 
है बह सर्व री परिणाम चेतनाफी नहीं छोडता है। वह चेतना 
जब ज्ञानफों विषय करती है अर्थात ज्ञानकी परिणतिमे बतेन ऊरती 
है तब उप्तरे ज्ञानचेतना कहते हे। जन वह चेतना किसी कमेके 
करनेमें उपयुक्त है तब उसे कम चेतना और जय वह कर्मोके फल 
की तरफ़ परिणमन कर रही है तब उसको कर्मफ़ठचेतना कहते 
है । इस तरद्द चेतना तीन ग्रक्ारकी द्वोती दे । 
भावार्थ-आत्माका खमाव चेतना है] जो चेते वह चेतना। 
यहा चेतनासे मतरूम तन्मय होकर माननेऊा है | उपयोग आत्मा- 
की चेतना शुणक्री परिणतिकों कहते है | आत्मा उपयोगवान है| 
इससे बह अपनी चेतवाफ़ी परिणतिमें या उपयोगमे सदा बेन 
करता रहता है | उसी चेतनाफे तीन भेद किये है | जय आत्मा 
ज्ञान मान्न भावमें परिणमन कर रहा है तब उप्तके ज्ञान चेतना है 
क्योंकि उत्तर उपयोग किस्ती भी पढार्थक्री तरफ रागडरेपके साथमें 
उपयुक्त नहीं है, वह उपयोग मान ज्ञान सभारमें वर्तत करहा 
है । बह उपयोग जानता मान है परन्तु रागद्वेप सद्वित नहीं जानता 
है। उस चेतनाड़ी परिणतिमें न मी रागद्वेप पूर्वक कार्य करनेडी 
ओर ध्यान है न सुख दु खड़ी तरफ ध्यान है जो कर्मोफे फल टै 
रिये जान चेतनाज़े झुद्द चेतता भी कद सक्ते हैं। जो चेत- 
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नाकी परिणति किसी भी कार्यके करनेमें वर्तन कर रही है उसको: 
कर्मचेतना और जो पूर्वछुत कर्मोके उद्यसे प्रगठ हुए सुख अथवा 
दुःखरूप फरलोके भोगमेमें वतन कर रद्दी है उसको कर्मफ़ल्येतना 
कहते हैं। इस तरद चेतनाके तीन भेद हैं- ज्ञानचेतना, कर्मचेतना 
जर कमेफछचेतना ॥३२॥ ४ 

उत्थानिका-आगे तीन प्रकार ज्ञानचेतना, कर्मचेतना तथा* 
कर्मफ़लचेतनाके खरूपका विशेष विचार करते हैं-- * 
शा अत्थवियप्पो फम्मे जीवेण ज॑ समारद्ध । 
तउमरणेगविधं भणिदं फछात्ति सोबखं व हुबखे या ॥३१३॥ 
शानमर्यविकत्प: कर्म जीवेन यत्समारब्धम ॥ 
तदनेकबिघं भागितं फलमिति सौख्यं वा दुःख वा ॥05॥ 
अन्वय सहित सामान्यार्थः-(अत्थवियप्पो) पदार्थीके जान- 
नेमें समर्थ जो विकल्प है ( णाणं ) वह ज्ञान या शानचेतना है | 
(नीवेण ने समारद्ध कम्मे) जीवके हारा जो प्रारम्भ किया हुआ कर्म 
है ( तमणेकविध भणिद्‌ ) वह अनेक प्रकारका फह्य गया है-इस 
कर्मका चेतना सो कर्मचेतना हे ( वा सोवख व दुक्खे फ़रत्ति ) 
तथा सुख या दुःखरूप फलमें चेतना सो कर्मफल चेतना है | 
दिशेपार्थ-ज्ञानकों अर्थका विकल्प कहते दैं--मिसका प्रयोनन 

। यह है कि ज्ञान अपने और परके जाकारको झलकानेवाले दर्षणके 
समान ख़पर पदार्थोको जाननेमें समर्थ है। वह ज्ञान इस तरह 
जानता है कि अनन्तज्ञान सुखादिरूप में परमात्मा पदार्थ हे 
तथा रागादि आश्रवको जादि लेकर सब ही पुद्ढछादि द्रृज्य मुझसे 
भिन्न हैं | इसी जर्थ विकत्पको ज्ञान चेतना कहते हैं| इस भीबनेः 
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जपनी वुद्धिपुर्वक्त मद बचने कायके व्यापार रूपसे मो कुछ करना 
आरम्भ किया हो उप्तको कर्म कहते हें | यही कर्म चेतना है | सो 
कर्मचेतना झुभोपयोग, अशुभोपयोग और झुछोपयोगके भेदसे तीन 
प्रकारकी कही गई है। सुख तथा दुःखको कर्मका फल कहते हैं उसको 

, अनुभव करना सो कर्मफल चेतना है। विपयानुराग रूप जो अशु- 
ओपयोग लक्षण कर्म हैउप्तका फल अति आकुछताको पेदा करनेवाला 
नारक जाद्विका दुःख है। धमौनुराग रूप नो शुमोपयोग लक्षण कर्म 
है उप्तका फल चक्रवर्ती आदिके पंचेद्वियोंके भोगोंका भोगना है | 
यचपि इस सुखको अशुद्ध निश्रय नयसे सुख कहते हैं तथापि यह 
आकुल्ताको उत्पन्न करनेवाला होनेसे झुदध निश्चय नये दुःख ही 

_ है। और जो रागादि रहित झुद्ोपयोगमें परिणमन रूप कर्म है 
उसका फल जनाकुलताको पेदा करनेवाला परमानंद्मई एक रूप 
सुखामृतका खाद है। इस तरह ज्ञानचेतवा, कर्मचेतना और 
ऋभफलच्रेतनाका खरूप जानना चाहिये। 

भाषार्थ यहां आचार्यने तीन प्रकार चेतनाका खरूप बताया 
है-जहां न सुख तथा दुःखके भोगनेमें विकल्प है, न किसी कार्यकी 
मन वचन कांयके द्वारा करनेमें विकल्प हे किन्तु महां मात्र अपने 
स्वरूपका-कि मैं परमात्म स्वरूप हे तथा परके स्वरूपका कि पर 
पदाये मुझसे मिन्न हैं-यथार्थ और पृण्ण ज्ञान है ऐसा जो ज्ञान उसे 
दी जर्थ विकल्प कहते हैं। इसी ज्ञानको चेतना-ज्ञान चेतना है 
तथा जहां अपदो २ युद्धिपुवक मन, वचन, कायके द्वारा नो कुछ 

* काम्र क्िय जाय चादे वह अशुभ कर्म हो या झुम हो या झुद्ध हो 
जमझओे कमे कहते हैं उस कर्मको चेतना कर्मचेतना है | नहां खुख 
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या दुःखका अनुभव किया जावे सो कर्मफल चेतना है। यहां कर्मके 
तीन भेद किये गए हैं-एक अद्युमोपयोगरूप कमे निम्तका फू 
'नारक, पशु, मनुष्यादि गतियोंमें दुःखोंका भोगना है, दूसरा शुमो- 
पयोग रूप कमे भिस्का फल पश्मु, मनुष्य या देवगतिमें पंचेन्द्रि- 
योके भोगोंको यथाप्तम्भव भोगकर इन्द्रियननित सुखका भोगना है [ 
तीसरा आत्माका अनुभव रूप झुद्धोपयोग कर्म हे इसका फक पर- 
मानन्दमई आत्मीक अतींद्रिय सुखका भोगना है। इस तरद जैसे 
कमेचेतना त्तीन प्रकार हे वेसे कर्मफ चेतना भी तीन प्रकार है। 
इस तरह यह बात समझमें आती है. कि ज्ञान चेतना 
उन्दहींकी हे मिनकी शुछोपयोगक्रा फलरूप परमात्मपद प्राप्त हो 
गया है। चहां मन, वचन, कायके व्यापार बुडिपूर्वक नहीं होते 
, हैं । पछ्िछ मगवानके तो मन बचन कायका सम्बन्ध ही नहीं है 
तथा अरहंत भगवानके यद्यपि मत वचन कायका सम्बन्ध है तथा 
* स़योग अवस्थामें उनका परिणमन भी है तथापि बह बुद्धिपुर्वेक 
नहीं है इसीसे अत और प्लिड मगवानके फर्मचेतना तथा कर्म- 
फछ चेतना नहीं है किन्तु एक मात्र ज्ञान चेतना है| परमात्म 
प्रभु विना जाननेका व्रिकरप उठाए खभावसे ही स्वपरके शात्ा 
होकर परम वीतराग हैं | अपने शुद्ध छ्ञानमें ही मगन हैं | इस 
डिये वे दी ज्ञानचेतना खरूप हैं| शेप जो छद्यस्थ संसारी जीव 
है उनके दो चेतना पाई नाती हैं | संसारी जीव दो प्रकारके हैं. 
एुक स्थावर दूसरे त्स। जो शकेन्द्रिय स्थावर जीव हैं उनके ज्ञान 
अति मंद है यद्यपि अशुम तीन लेश्याओंके कारण तथा आहार, 
भय, मैथुन, परिग्रदद चार संशाओंके कारण उनके अज्भुमोपयोगरूप 
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कर्मेचेतना है जिससे वे पापकर्मको बांधते हें तथापि इस कर्म चेतवाकी 
उनमें मुख्यता नहीं है क्योंकि ये बुछ्धिमें अतिशय करके हीन हैं- 
उनके बुद्धि पूर्वक कार्य प्रगठ देखनेमें नहीं आते हें । परंतु कर्मे- 
फूल चेतना तो प्रधानतासे उनमें है द्वी वर्योंकि वे दुःखोंका अनुभव 
क्ररे हैं। 
जो त्रप्त नीव हैं उनमें फर्मफचेतना भी है और फर्मेचेतना 
भी है। मिथ्यादष्टी देन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय प्रयत जीवोंमें 
झुभोपयोग तथा झुद्ोपयोग बुढिपूर्वक नहीं होता है फिन्तु गशु- 
भोपयोग होता है इससे इनके अश्युमोपयोग कम चेतना है 
परन्तु पुर्येवद् पुण्य पापकर्मके फलसे सुख तथा दुःख दोनों 
ओगते हैं. इससे संसारीक सुख तथा दुःख भोगने रूप कम- फ़ल- 
चेतना दो रूप हे-इनको शुछयोपयोगरूपसे पेदा द्ोनेवाला आत्मि-, 
' क्सुखकी चेतना नहीं हे । जो सम्यग्दप्टी जीव हैं वे शुभोपयोग, 
अश्ुमोपयोग तथा झुछ्योपयोग तीनों रूप कार्यो्में यथासम्भव 
* बु्धपूर्वक बर्तन करते हैं इससे उनके तीनों प्रकारकी कर्मेचेतना है 
तथा वे इंद्रियननित सुख, दुःख तथा आत्मानंद तीनोंकी ही यथा- 
सम्भव भोगते हैं | यहां इतना और समझना चाहिये कि मिथ्या- 
टप्टी पेचेन्द्रिम सैनीमें यथयपि व्यवहारमें दान, पूजा, जप, तप 
आदि शुभ का देखनेमें आते हैं परन्तु उसके भीतरसे 'इन्द्रियसु- 
खकी वासना नही मिटी है इससे सिछांतमें उप्तको अशुभोपयोग 
बह्ते हैं | झुुमोपयोग तथा झुद्धोपयोग सम्बप्दट्टीके ही होता है 
शहस्थ प्रम्यक्तीके य्यपि शुद्धानकी अपेक्षा उपयोग अशुन नहीं है 
तथापि चारित्रकी अपेक्षा ऊत्न विपयकपायोंमें प्रवचन करता है तब 
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अश्ुम उपयोग होता है | जग्र पूना, पाठ, जप, तप आदियें प्रव- 
सेन करता है तन शुमोपयोग होता है और जन बुद्धिपुर्वक अपने 
उपयोगऊो सागद्वेपसे दुररर आत्मा झुद् स्वभायके विचारमें गाता 
छू जीर इस शुभ क्रियाके कारण मत्र उपयोग आत्मम्थ दोनाता छे 
अर्थात्‌ खानुभयमें एऊता रूप दोमाता दे तब झुद्धोपयोग होता है। 
यद्यपि इस झुद्ोपयोगया प्रारम्म सम्यक्तरी अवस्थासे होनाता है 
तथापि इसमही सुख्यता सुनि महारामोंऊे होती है | सातवें अप्रमत्त 
गुणस्थानसे क्षीणस्पाय पर्येत शुद्धोपयोग कर्म है, व्यानमय 
अवस्था दे | यदि घोई लगातार सातवें गरुणम्थानसे बारहवें तक 
चरटा माय तो अतर्महतते काछ द्वी लगेगा। क्योकि सातरयेमें ध्या 
ताने अपने उपयोगरों बुद्धिपूर्वक आत्मामें उपयुक्त छिया दे इस 
टिय्रि इस शुद्धोपयोगस़ो कर्मचेतना कहते है। बारतबमें यह झुद्धो- 
पयोगरा कारण है । साक्षात्‌ कार्यकूप झुडोपयोग अरहत सिद 
परमात्मातीं है। वे अपने ज्ञानमे मग्न दे ओर आत्म स्वभावसे 
निष्कर्म है-उनके कसी प्रफारकी इच्छा नहीं पाई जाती हे, 
इसल्यि वहा ज्ञान चेतना दी है। 

इस कथनसे यही झलऊता है कि ज्ञानचेतना अरहत अवब- 
स्थासे प्रारम्म होती है उमके पहले कर्मचेतना ओर कर्मफ्छ चेतना 
दो दी है, - क्योकि अप्रमत्त सातवेंसे बारहवें तकमें मे सुस्त या 
डु ख़ी ऐसी चेतना नहीं है इससे इञ्रियननित सुस छु खड़ी 
चेतना नहीं है, परन्तु लत झुद्ोपयोग कर्म है तय उसके फलसे 
जात्मीक सुखका भोग दे | इस हेतुसे कर्मफल्चेतना कह प्क्ते 
ह | यद्यपि केयलज्ञानी भी आत्मानदका मोग कररहे है परन्तु उनके 

३० 
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कर्मचेतना है जिससे वे पापकर्मको बांधते हें तथापि इस कर्म चेतनाकी 
उनमें मुख्यता नहीं है क्योंकि वे बुद्धिमें अतिशय करके हीच हैं- 
उनके बुद्धि पूवेक कार्य प्रगट देखनेमें नहीं आते हैं | परंतु कर्म 
फल चेतना तो प्रधानतासे उनमें है दी क्योंकि वे दुःखोंका भनुमव 
कररदे हैं। * 
जो श्रप्त नीव हैं उनमें फर्मफ़ल्चेतना भी है और कर्मचेतना 
भी है। मिथ्याटष्टी द्ेन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय पयत जीवोंमें 
झ्ुभोप्योग तथा शुद्धोपयोग बुद्धिपृर्वेक नहीं होता है किन्तु अशु- 
भोपयोग होता है इससे इनके अश्युभोपयोग कम चेतना है 
परन्तु पूर्ववद्ध पुण्य पापकर्मफे फलसे सुख तथा ठुःख दोनों 
ओगते हैं इससे संसारीक सुख तथा दुःख मोगने रूप कर्मू- फल- 
चेतना दो रूप है-इनको शुद्योपयोगरूपसे पेदा द्ोनेवाछा आत्मि-, 
' कसुखकी चेतना नहीं है | जो सम्यग्ठप्टी जीव हैं ये झुभोपयोग, 
अग्जयुमोपयोग तथा शुद्योपयोग तीनों रूप कार्योमें यथाप्तम्मव 
* घुद्धिपृरवेक वर्तन करते हैं इससे उनके तीनों प्रकारकी कर्मचेतना है 
तथा वे इंद्रियमनित सुख, दुःख तथा आत्मानंद तीनोंको ही यथा- 
सम्भव भोगते हैं | यहां इतना और समझना चाहिये कि मिथ्या- 
टप्टी पंचेन्द्रिय सेनीमें यद्यपि व्यवहारमें दान, पूजा, जप, तप 
जादि शुभ कार्य देखनेमें आते हैं परन्तु उसके भीतरसे 'इन्द्रियसु- 
खकी वाप्तना नहीं मिटी है इससे स्िद्यांतमें उसको अद्युभोपयोग 
कहते हैं । शुभोपयोग तथा शुद्धोपयोग सम्बग्दछीके ही होता है 
गृहस्थ सम्यक्तोंके यपि शृद्धानकी अपेक्षा उपयोग अशुभ नहीं है 
सथापि चारित्रकी अपेक्षा जन्त विपयकपायो्मि प्रवरा़ेन करता है तर 
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जअशुम उपयोग होता है | मत्र पूना, .पाठ, जप, तप. आदियें प्रव- 
सेन करता है तब शुमोपयोग होता है और जब्र वुद्धिपुवंक अपने 
उपयोगऊो रागद्वेपसे दूरकर आत्माके शुद्ध स्थभावके विचारम छगाता 
है और इस झुम क्रियाके कारण जब उपयोग जात्मत्य होनाता है 
अर्थात्‌ खानुमबमें एकता रूप द्ोनाता है तब शुद्धोपयोग होता है। 
यद्यपि इस शुद्धोपयोगका भारम्म सम्यक्तकी अवस्थासे होजाता है 
तथापि इसकी मुझ्यता मुनि महारामेक्रि होती हे । सातवें भप्रमत्त- 
गुणस्थानसे क्षीणक्राय पर्यत झुद्धोपयोग कमे है, ध्यानमय 
अवस्था है । यदि कोई लगातार सातवें गुणस्थानसे बारहवें तक 
चला जाय तो अतर्महर्त काछ ही ऊंगेगा। क्योंकि सातवेंमें ध्या 
ताने अपने उपयोगड्रो बुद्धिपूर्वक आत्मामें उपयुक्त किया दे इस्त, 
डिये इस झुड्ोपयोगको कर्मचेतना कहते हैं। बास्तवमें यह झुडो- 
* पयोगका कारण है । साक्षात्‌ कार्यक्ूप शुद्ोपयोग अरहंत प्िछ, , 
परमात्माको है | वे अपने ज्ञानमें मन हूँ-ओर आत्म स्भावसे 
निप्कर्म हैं-उनके किसी प्रकारकी इच्छा नहीं पाई जाती हे, 
इसलिये वहां ज्ञान चेतना शी है। 
इस कथनसे यही झलकता है कि ज्ञानेचेतवा भरहंत जव- 
स्थासे प्रारम्म होती है उसके पहले फर्मचेतवा ओर कर्मफल चेतना 
दो ही हैं, .क्योंकि अप्रमत्त सातवेंसे वारहवें तकमें में सुखी या 
डुःखी ऐसी चेतना नहीं हे इससे इरप्रियननित सुख दुःखकी 
चेवना नहीं है, , परन्तु जब झुद्घोपयोग कर्म है तब्र उप्तके फठसे 
जात्मीक सुखका भोग है | इस हेतुसे कर्मफल्चेतना कद प्क्ते 
& | यद्यपि केवलजानी भी आत्मानंदका भोग कररहे हैं परन्तु उनके 
१० 
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कर्मेफलवेतना इसलिये नहीं है कि वहां झुद्धोपयोगरूप फर्मचेतना 
सभी नहीं है। 

इन तीन प्रकार चेतनाओंक़े स्वामी कौन कौन होते दें इसका 
बन मद्राराम कुंवऊुदाचा ने श्री पंचास्तिकायमें इसतरद किया हैः - 

सब्बे खडु कम्मफल यावरकाया तसा हि कजजुदं । हु 

पाणितमदिकता णार्ण दिंदति ते जीवा ॥| ३९ ॥ 

टीका अमृतचद्र छत्त इस भांति है- 

चेततेडतुमवन्ति उपलमंते .विंदंतोत्येकार्पाश्रिततानुसूत्युपडब्धि- 
्वेइनानामेकार्थल्यात्‌ | तन ख्थावरा३ कर्मफ चेतयते, चसा; कार्य 
नचेतयंते, केवलश्ञानिनो शान चेतयत शृति । 

पं० देमरानमीने इसकी भाषा इसतरह की दैः- 

निश्रयते एथिवी फाय जादि जे समस्त ही पांच प्रकार 

» स्थावर जीव हैं ते ऊोफ़ा जो दुःख सुख फड तिप्तज़ो भगठपने 

रागह्ेयफी विशेषता रहित अप्रगट रूप अपनी झक्तिके अनुप्तार 
चेदते हैं | क्योकि उरि य जीवेके केवठ भात्र कर्मफलचेतना 
रूप ही भुझ्य है। निश्रयसे देन्द्रियादिक जीव हैं ते कर्मका जो 
'फल सुख दुख रूप है तिप्तको राग द्वेप मोहकी विशेषता लिये 
उद्यमी हुए इष्ट भनिष्ट पदार्थो्में कार्य करते संते भोगने हैं | इस 
कारण वे जीव कर्मफड्चेतनाकी मुख्यता प्तहित जान ढ़ेना और जो 
जीव दश प्राणोसे रहित हैं, अतीचिय ज्ञानी हैं वे शुद्ध पत्यक्ष 
ज्ञानी जीव केवलज्ञान चेतन्यभाब ही को साक्षात्‌ परमानन्द सुख- 
रूप अनुमवे हें। ऐसे जीव शानचेतना संयुक्त कद्दाते है। ये तीद 
मकारके मीब तीन महारकी चेतनाके घरनहारे मानने । 


शव | द्वितीय खंड । [ ४७ 


श्री जयसेनाचार्यने इसी गाथाकी जो संस्छत वृत्ति दी हैं 
ख़प्तका अनुवाद यह है कि वे सर्व प्रसिद्ध पांच प्रकारके स्थावर 
जीव अप्रगट रूप सुखदुःखका अनुभवरूप शुभ अशुभ कमोके 
"फलको अनुभव करते हैं। हंद्रियादि त्र्त नीव उसी ही कर्मफडको 
'निर्विकार परमानंदमई एक स्वभावरूप जात्मसुखको नहीं भ्राप्त 
करते हुए विशेष रागद्वेपरूप जो कार्यचेतना है उप्त सहित जनु- 
नव करते हैं| और जो विशेष शुद्धात्मके अनुमवकी भांवनासे 
उत्पन्न परम आनंदमई एक सुखाप्रतरूप समर॒सी मावके बलसे दशा 
'तरहके प्राणोंसे रहित जो घिछ जीव हैं वे केवलज्ञानकी जनुमव 
करते हैं | इसका भाव यही है कि स्थावर जीव कर्मफलचेतना 
तथा त्रप्त जीव कर्मफलचेतना सहित कर्म चेतना तथा केवलज्ञानी 
ज्ञान चेतनाको अनुभव करते हैं | 

भी समयप्तार आत्मख्यातिमें पं* नयचंद्नीने प्रतिक्रमण; 
आलोचना ,तथा प्रत्याख्यान कह्पको वर्णव करके कर्म चेतना और 
करमफलचेतनाके त्यागकी भावनाका वर्णन किया है वहां यह 
ढिखा है कि “ जग्म सम्यग्दष्टि होता है तब्र ज्ञान श्रृद्धान तो हो 
द्वी जाता है कि मैं शुद्ध नयकर समस्त कर्मोप्ते और कर्मोके फलसे 
रहित हूँ | अविरत, देशविर्त, प्रमतविरत अवस्था तो ज्ञाव * 
श्वद्धानमें निरन्तर भावना है ही, परन्तु जब अप्रमत्त दशा हो एकाग्र 
चित्तकर ध्यान करे तब्र केवल चेतन्य मात्र आत्मामें उपयोग लगावे 
और शुद्योपयोग रूप द्ोय तब्र निश्चय चारित्ररूप शुद्धोपयोग 
भावसे अणी चढ़ केवछज्ञान उपमाता है | उत्त समय इप्त माव- 
नाकझा फठ काॉचेतना और कर्मफडचेतनासे रहित साक्षात्‌ ज्ञान- 





. शहे८ ] श्रीप्रवचनसारटीका । 





चेतनारूप होना है | फिर अनंत्रकार त्तक ज्ञान चेतना रूप ही हुआ 
बह आत्मा परमानेदर्मं मग्न रहता है [” इस भावसे भी यद्दी बात 
झलकती है कि शानचेतनाकी भावना तो केवलज्ञान पहले होती है 
परंतु ज्ञाननेतना केवलज्ञानीके ही होती है । श्री जयसेनाचार्यने 
इसीलिये झुद्योपयोग कर्मचेतना केंवलज्ञानके पहले बताई है। 
पंचाध्यायी यंथमें इन चेतनाओंके सम्बन्ध्गें छोक १९१ छि७ 
खंडसे व्याख्यान प्रारंभ किया है वहां ज्ञानचेतना सम्यग्द्टीके 
छूव्धिरूप सदा मानी है तथा साक्षात्‌ तब मानी है जब बह स्वा- 
नुभव रूप होवे। जेसा कहा है- 
एकघा चेतना झड़ा शद्धस्यैकविधत्ततः | 
शुद्धाशुद्घोपल 5 च्वाज्ञानत्वाज्तानचेतना ॥१०४॥ 
अर्थे-शुदचेतना एक प्रकार है क्योंकि झुद एक प्रकार ही 
* है| शुद्ध चेतनामें शुद्धताक्की उपलब्धि होती है इसलिये वह शुद्ध 
ज्है। और वह शुद्धोपलव्धि ज्ञानकूप है. इसलिये उसे ज्ञानचेतना 
कहते हैं- है ह 


, अग्जद्धा चेतना देधा वच्यया कर्मचेतना 
चतनत््वात्फलत्याध्य स्थात्‌ू कमफछचतना || १९५ || 
अये-अश्ुद्ध चेतना दो प्रकार है-एक कर्मचेतना दूपरी 
* आ्क्रेफलचेतना | कर्मफ़े चेतनामें फल भोगनेकी मुख्यता है ! 
सा ज्ञानचेतना चूतगस्त रुम्यग्डगात्मनः | 
न स्थान्मिथ्याइशः क्राप तदात्वे तदसमबात्‌ ॥१९८!॥ 
अथे-वह ज्ञानचेतना निश्चयसे सम्यग्दप्टिको ही होती है। 


मिथ्याटप्टिके कहीं भी नहीं होसक्ती क्योंकि वहां उसका होना 
ससेमव है| ' 


द्वितोय खंड । [१४५ 


किश्ल स्वस्थ सदृह्टेनित्य स्याउज्ञानचेतनां | 

अवच्युब्छिनप्रवादेण यद्वाउपष्डेक्याय्या ॥ ८५२ ॥ 

टवेतुस्ततत्ति सन्रोची सम्पक्त्वेनान्वपरादिद | 

शान/चेतना लब्पनिता स्वाव्रणश्ययात्‌ ॥८५३॥ 

कादाचिक्तास्ति शानस्य चेतना स्वोपयोगिनी | 

नाहं लब्पेजिनाशाय समव्वातस्संमग्ात्‌ ॥ ८८४ ॥ 
अप-सर्व प्म्यग्डप्टियोंके सदा जानचेतना रहती है वह 
निरन्तर प्रवाह रूपसे रहती हे अधवा अखंड एक थघारारूपसे 
रहती है। निरंतर ज्ञानचेतनाके रद्दने्में भी सहकारी कारण सम्यग्द- 
शैनके प्ताथ अन्वय रूपसे रहनेवाली ज्ञानचेतना लव्धि है । वह 
सपने आवरणकें दूर होनेसे सम्य्दशनके साथ सदा रहती है | 
ज्ञानकी निम उपयोगात्मक चेतना कमी कभी होती है वह लव्पिका 
“विनाश फरनेमें समर्थ नहीं है। ”इसका फारण भी यही है कि 
डपयोगरूप ज्ञानचेतनाकी समव्याप्ति नहीं है। 

इम कथनसे यह प्रगट होता है कि ज्ञानचेतनाका जश्ञानश्व- 

दान तथा उप्त रूप होनेडी शक्तिफी लव्थि तो सम्यग्दटीफो हो 
जाती है परन्छु चारित्रकी अपेक्षा जत्र वह झुद्धात्मानुभव फरता है. 
सब ज्ञानचेतना एक्रांशी रहती है। ज्यों ज्यों खकूप मग्नता बढ़ती 
जाती है ज्ञानचेतनाके अश्ञोंडी वृद्धि होती जाती है। फेवलज्ञानीके 
सर्वाश जञानचेतना हो जाती है। औ नयसेनाचार्यने सम्यग्डटीकी 
इस ज्ञानचेतनाफ़ों शुद्दोपवोग कर्मचेतना कही है सो मात्र अपेक्षा- 
ऋूत भेद है, वात्तवमें कोई भेद नहीं है | शुद्ध आत्माकी प्त्यक्ष 
न्वेतना वाह्तवमें केव॒लज्ञानी हीऊे हैं जेप्ता पंचाध्यायीकारने छोक 
२९४में कद है.। उप्तके नीचे खानुमत्रक्ी जयेशञा ज्ञानवेद्ना तय ॥ 





2५० ] श्रोश्वचनसास्णेका | 


जशुद्ध जत्माकी अपेक्षा अशुद्ध चेतना या झुद्धोपयोग कर्मेचेतना 
कह सक्ते हैं। तात्पय यद है कि हमको ज्ञानवेतनाको ही उपादेय 
मानके उसी रूप रहनेक्ी भावना करनी चाहिये-सदा ही अपने 
सात्माकी कर्म और कर्मफल्चेतनासे मिन्न भावना चाहिए | ' 
श्री अम्ृत्चद्र खामीने समयप्तारकलशमें कद्दा हैः-- 
अत्यन्त भार्वायत्वा विस्तमविरते कर्मणस्तत्फलाद । 
प्रस्प्ट नाटयित्वा प्रछयनमलिला ज्ञानधचेतनाया | 
पूर्ण कृत्वा स्वमार्व स्वस्सपरिंगत शानसचेतनां रवां | पे 
सानःदं नाठयन्तः प्रशमस्सम्तित: सबका पिगन्तु ॥४०णा 
भावाथ-कर्मसे व करमफलसे अत्यन्त विरक्तमावक्की निरंतर 
भावना करके और सर्व अश्ञान चेतनाके नाशको प्रगठपने नचाक- 
सके तथा अपने आत्भीकरससे भंरे हुए खभावक्रो पृ करके अपनी/ 
झानचेतनाकी आनन्द सहित नचाते हुए अब्से अनन्त कालतक 
* शांतरप्तका पान करो अथात केवल्शानी होकर निरन्तर ज्ञानचे- 
सनामय रहो | 
यहां व्याख्यामें, मिथ्यादप्टीके मात्र अश्युमोपयोग कहा है 
झुभोपयोग नहीं कहा है उसका प्रयोजन यह हे कि धर्मध्यान जहां 
'है बहीं शुभोपयोग है। निश्रयतते मिथ्यादछी द्वव्यलिंगी साधुफे 
भी पधर्मथ्यान नहीं है । इसलिये वास्तवमें तो झुभोपगोग नहीं है, 
फ़िन्तु यदि कपायकी मन्दतादी अपेक्षासे विचार करें तो झुभोप- 
थोग है और इस कारण उसके जत्शिय रदित पुण्य कर्मेका भी 
बन्‍्ध होता है | वर्योकि यह झुमोप्योग सग्यक्त रद्दित है इसीसे 
मोक्षमा्गमें लगयुगोपयोग नाम याता है [ 


द्वितोय खंड । [ रह 
प्रयोनन यह है कि सम्यक्त विना सब अप्तार है जब कि 
सम्यक्त सद्तित सब कुछ सार है ॥ ३३ ॥ 
उत्थानिका-आगे कदते हैं कि यह आत्मा दी अमेद नयसे 
ज्ञानचेतना, फर्मचेतना ठथा कर्मफेलचेतनारूप होनाता है | 
अप्पा परिणामण्पा परिणामों णाणकम्मफलभावी। 
त्तमद्दा णाणं फम्म', फर्क च आदा मुणेदब्यों ॥ ३४ ॥ 
आत्मा परिणात्मा परिणामों शानकर्मफलभावी । 
तस्मात्‌ ज्ञानं कर्म फर्क चात्मा मंतत्यः ॥ ३४ ॥ 
अन्वय सहित सामान्याथ-( अप्पा परिणामप्पा ) जात्मा 
परिणाम खमावी है। ( परिणामों णाणकरम्मफ़लमावी ) परिणाम 
ज्ञानरूप कर्म्मरूप व कर्म्मफल रूप होनाता है ( तम्हा ) इसलिये 
(आादा ) आत्मा ( णाणे कर्म च फू ) ज्ञानकूप कर्मरूप व कर्म 
फूल रूप ( मुणेद॒व्वो ) जानना चाहिये | 
'.. विशेषाथ-आत्मा परिणमनखभाव है यह बात पहले ही 
# परिणामों सयमादा ” इस गाथामें कह्टी जाचुक्ी है। उस्ती 
परिणमन स्वभावमें यह शक्ति हैं कि आत्माक्रा भाव ज्ञानचेत॒ना 
रूप, कर्म चेतनारूप व कर्मफलचेतनारूप होनावे | इसलिये ज्ञान, 
कम, कर्मफलचेतना इन तीन प्रकार चेतनारूप अमेद नयसे 
आत्माको दी नानना चाहिये | इस कथनसे यह अभिप्राय प्रगठ 
किग्रा गया कि यह जात्मा तीन प्रकार चेतनाके परिणामोंसे परिण- 
मन करता छुआ निश्चय रत्नन्नयमई शुद्ध परिणामसे गोक्षडे साधन 
करता है / तथा गुम तथा भदुभ एरियामो्े बंधक साथता है । 
भावार्थ-इस गाधामें यह बताया गया है कि आत्मा स्वये। 
ट # 





श्ष२ ) हु श्रोप्रवच्चनसारटीका । 


प्रिणमनस्व॒माव है। नो परिणमन खमावद्वोता दे उप्ती्मे झुद या, 
अश्ुड परिणमन होना संभव है। जब उ्त द्रव्यकों पर दृव्यका 
बेभाविक एरिणमन करानेवाछा निमिच्त नहीं मिलता है तब वह ' 
द्रव्य अपने झुद्ध खभाव हीमें परिणमन करता है और नव उसको 
परका निमित्त होता है तब वह अश्जुद्ध भावसे परिणमन करता है। 
आत्मा उपयोगमई है-यह स्वभावसे अपने शुद्ध ज्ञान देन 
स्वमावरूपसे परिणमन करनेवाछा है, परंतु इप्त संप्तारमें यह 
संसारी प्राणी अनादिकालसे पुदुलमई आठ प्रकार द्रव्यक्मोसे 
प्रवाहरूपसे बंधा चला आरहा है-उनही कर्मोमें एक मोहनीय 
कर्म है | नव इस कर्मफ़ा उदय होता है तब उस कर्मके अनुभागकी 
शक्तिके अनुप्तार जात्माका उपयोग भी राग, छे५, मोह रूप परि- 
णमन कर जाता है | नब निन आत्माके ज्ञानानंदममं उपयुक्त है 
तथ ज्ञानचेतनारूप जा परिणमन करता है| तब्र किस्ती कामके 
करनेका भाव काता है तव अपने भावानुप्तार कर्मचेतनारूप आप 
ही परिणमता है और जब स्राता या अप्ताताके उदयके प्ताथ मोहके 
उदयमें परिणमन करता दै तब में सुखी हू या दुःखी है इस विक- 
रुपसे परिणमन करके कर्मफलचेतना रूप परिणमता है। इस तरह 
आत्मा ही इन तीन रूप परिणामोंडों करनेवाछा है | दूसरा कोई 
दब्य नहीं | इनमें जानचेतना खामाव्रिक परिणमन है, कर्मचेतना 
फर्मफलचेतना वेभाविक परिणमन है । इनमें वेभाविक परिणाम 
च्यामनेके योग्य है और खामाविक परिणामरूप ज्ञानचेतना ग्रहण 
करने योग्य है। 
मितना हमोरेंमें ज्ञानावरणीय दर्शननावरणीय कर्मेके क्षयोपद्ञ- 
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, ससे ज्ञान दुद्न, द अतरायके क्षयोपश्ममसे आत्मवीय, व मोहके 
-६  उपझमसे वीतरागवाके अंद्य प्रगट हैं, इस हीको पुरुषाथ कहते 
ह। इस पुरुषाथके बठसे हमको मोहके उदयके बलको घटाना 
चाहिये | हमारा यह अम्याप्त कुछ कारमें हमारे आत्माके परिण- 
मन्‌को वेमाविक्से हटाऊर खमावमें परिणमन करने देगा | इसलिये 
हमें फर्मोफे प्रयक निर्मेडके विकल्पमें न पड़ अपना पुरुषार्थ खामा- 
विक भावोंमें द्ोनेके लिये करना चादिये । युरुषार्थके विना कार्यक्री 
सिद्धि नहीं हो सक्ती दै। श्री कुल्मद्र जाचार्य सारसमुचयर्मे 
“कहते हैं-- 
सयमोगशरीरेपु माइनोयः सदा धुएैः । 
' निर्दद: एस्‍या चुदघा कर्मागति जिगुझुमि; ॥१२७॥ 





याब्न्न सृत्युधजेण देहशेलो नितात्पते ॥ 
नियुक्यनां ममस्तावनू कर्मांरठिपरिक्षय ॥ १२८ ॥ 
भावाथ-उन बुढिमानोंक्ो, जो कर्म दनत्नुओंका नाश करना 
चाहते हैं उत्झप्य बुद्धिसे संस्तार शरीर भोगोंमें स्रदा वेराग्यमावना 
भानी चाहिये। जबतक मरणरूपी वज्से शरीररुपी पहाड़ न॒ गिरे 
सब्तक अपने मनको कर्मझत्रुओंकि नाशरमें लगाए रहो ॥३४॥ 
दस्त तरदद तीन प्रकार चेतनाके कथनकी, मुख्यतासे चोथा 
स्थल पूर्ण हुआ | 
डत्थानिक्ना-जागे सामान्य ज्ेय अधिकारकी समाति करते 
हुए पहले कद्दी हुईं भेदज्ञानकी मावनाका फल शुद्धात्माकी प्राप्ति 
“है-ऐेसा दिखाते हैं:- 
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कत्ता करण कम्म' फ़र्ल च अप्पक्ति णिच्छिदों समणों ॥ 
परिणमदि्‌ णेव अण्णं जदि अप्पाणं छहदि खुद्ध ॥वणा 
कर्ता करण कर्मफरल चात्मेत निश्चित भ्रमण: | 

परिणमतति नैवान्यद्यदि आत्मा लमते शुद्ध ॥ ३५ ॥ 

, अन्वय सहित सामान्याथः-( कत्ता, करणे, फम्मफ च 
अप्पत्ति ) कर्ती, करण, कर्म तथा फल आत्मा ही है ऐसा ( णि- 
चिछिदो ) निश्चय फरनेवाढा ( समणो ) भ्रमण या मुनि ( जदि ) 
यदि (अण्णं) अन्य रूप ( णेव परिणमदि ) नहीं परिणमन करता 
है तो (सुर: अप्पाणं लहृदि) शुद्ध आत्मीक खरूपको पाता है । 

विशेषार्य-मै एक आत्मा ही खाबीन होकर अपनी निर्मल 
आ/मानुभूतिका अपने विकार २ह्ित परम चेतन्यके परिणामसे परिण- 
मन करता हुआ साधन करनेवाछा हूँ इससे में ही कर्ता हूं [तथा मैं 
दी राग्ादि विकह्पोंसे रहित अपनी खसंवेदन ज्ञानकी परिणतिके ब- 
झुसे सहन शुद्ध परमात्माकी अनुभूतिका साधकत्तम हे, अथीत्‌ अवश्य 
साधनेवाला हूं इसलिये में ही करण स्वरूप हूं और मे ही शुरू. 
बुदछ एक स्वमावरूप परमात्माके खरुससे प्राप्ति योग्य हूं इसलिये में 
दी कम हू | तथा में ही झुद्ध शानदशन खमावरूप परमात्मासे साधने 
योग्य अपने ही शुद्यत्माक्की रुचि, व उप्तीका ज्ञान व उस्तीमें निश्चक 
अतुमूतिरूप अमेद रत्नत्रयमई परम समाधिसे पेदा होनेवाले सुखा- 
मृतरसके आस्वादमें परिणमनरूप हू दससे में ही फलकूप हे | 

इस तरह निश्चयनयसे बुद्धिको रखनेवाला परम मुनि जो सुखदुःख, 
अन्मगर्ण, शत्रु मित्र आदियें समताऊी भावनासे परिममन कररहा है 
+ अपनेसे अन्य रागादि परिणामोमें नहीं परिणमन फरता है तो 
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मावकमं, द्वव्यकर्म, नोकमैसे रहित झुडवुछ एक खमावरूप आत्माको 
आप्त करता है। ऐसा अभिप्नाय भगवान ओर कुंदकुंदाचार्य देवका है। 
भागर्थ इस गाथामें आचार्यने यह बात दिखलाई है कि 
हरएक कार्यमें कर्ता, करण, कर्म और फल ये चार बातें होती हैं। 
इन्हीं चार बातोंका भेदकी अपेक्षा विचार करें तो यह दष्यंत होगा 
कि देवदत्तने अपने मुंहसे आम खाया निम्तसे वह बड़ा संतोपी 
हुआ। यहांपर कतों देवदत्त, झुंदह करण, आम खाना कर्म तथा 
संतोष पाना फल है ! इस्ती दष्टंतफो यदि अमेदमें घटाएं तो इस 
तरह कह सके हैं कि देवदत्तने अपने ही शरीरके भंग मुंहसे अपने' 
ही मुखके व्यापाररूप कर्मको किया और आप ही सतोपी होगया- 
इसतरह निश्चयसे देवदत्तही कर्ता, करण, कर्म और फलरूप हुआ। 
इत्ती तरह जब भेद करके कहें तो इसतरह कह भ्क्ते हैं कि 
जात्माने अपने अशुद्ध परिणामोंसे कर्म .बांधकर दुःख उठाया । 
यहां आत्मा कर्ता, अश्युद परिणाम करण, कर्मत्रंघध कम व दुःख 
पाना फल है | इसी बातकी अमेदसे विचार करें तो आत्माने 
अपने ही आत्माके अग्जुद्ध परिणार्मोसे परिणमन करके रागादि भाव 
कर्म क्रिये और आप डी दुःखी हुआ | इसतरह भशुद्ध निश्चय 
नयसे जात्मा ही कर्ता, करण, कम तथा फलछकूप हुआ। अज्ञान 
दशामें भी उपादान कर्ता, करण, कर्म ओर फल यह आत्मा ही है 
अन्य फोई नदी है | आप ही अपने सराग भावसे रागी हो आकु- 
छतारूप होता है | मेसे मिट्टी अपनी भिद्टीकी परिणतिसे घटरूप 
होऊरके घटके कार्यमें आप द्वी परिणमन करती है तेसे यह आत्मा 
अपनी परिणतिमें आपको ही परिणमन करके अपनेकी जआकुलित 
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तथा निराकुलित बनाता है | जैसे उपादान रूपसे मिट्टी स्वयं 
-कर्ता, करण, कर्म तथा फलरूप हे इसी तरह उपादान रूपसे यह 
आत्मा ही अपने भावोंका कतो करण कम और फ रूप है। 
-परिणमन स्वभाव जआत्माका है | अज्ञान दशामें अज्ञानरूप परिण- 
मता है | ज्ञान दशामें ज्ञानरूप परिणमन करता है | 
मिश्त तरह यह आत्मा स्वयं ही सराग भावसे परिणमन 
करके कर्मेबंधका हेतु होनाता है उप्ती तरह यदि वह अमेद्रत्नत्रय 
"रुप स्वात्मानुभव रूपसे अपनी शुद्ध १रिणतिको करे तो आप ही 
“खये परमात्म स्वरूप होनावे | जेसे सराग अपस्थामें आप दी को 
आदि है बेसे बीतराण अबस्यामें मी आए ही दर्ता, कारण, कम 
और फछ रूप है | इस कथनका तात्पय यह है कि यदि हमें 
निमानंदका भोग करना है तो हमें युरुषार्थ करके अपने अभेद 
रत्नत्रय स्वमावमें परिणमन करना चाहिये | हमारा द्वी परिणमन 
झुडताकी तरफ बढ़ता ३ एक समय पूर्ण झुड रूप परिणमन रूपी 
'फलको पंदाकर देता है। 
बास्तवमें यह आत्मा आप ही उपादान कारणसे परमात्मा 
“होता हे-जस्ता श्री पृज्यपाद स्वामीने इप्टोपदेशमें, कहा है--- 
योग्योपादानयोगेन इृपदः दयर्णतामता | 
५. द्वव्यादि म्वादि सपत्तावात्मनो$परात्मता मत ॥शा 
भ वार्थ -नेसे खानसे निक्रछा सुवर्ण पाषाण आप ही अपने 
योग्य डपादान कारणसे स्वणपनेको म्रा्त होनाता है ऐसे ही स्व- 
ऋ्यादि या सुद्र॒व्यादि चतुप्टयकी प्राछि होनेपर यह आत्मा ही 
स्व परमात्मपनेक्ो प्राप्त होनाता है | 
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जिप्त ध्यानसे यह आत्मा शुद्ध होता है वह ध्यान भी 

अभेदसे जात्मा द्वी हे। श्री तत्वानुशासनमें मुनि नागसेन कहते हैं-- 
स्वात्मान स्वात्मन स्वेन ध्यायेप्स्वस्‍्मै द्गतो यतः | 
चट्कारकमयस्त्स्माद्ध्यानमारत्मेव निश्रयात्‌ || ७४ ॥ 

भावार्थ-क्योंकि यह आत्मा स्वस्वरूपसे ही अपने ही आत्मामें 
अपने ही आत्माको अपने ही द्वारा अपने ही लिये ध्याता है इस- 
लिये पट कारकमई यह आत्मा ही निश्चयसे ध्यान है | 

अतएव स्वावलम्बन द्वाराअपना टडार आप करना चादिये ॥ ३१८ 

इस तरह एक सूत्से पांचमा स्थल पृर्ण हुआ- 

इस तरद्द सामान्य जेयके अधिकारके मध्यमें पांच स्थछोंसे | 
भेद भावना कही गई | ऊपर कहे प्रमाण “तम्हा तस्स णमाई” 
इत्यादि पैतीस सुत्रोंके द्वारा सामान्य ज्ञेयाधिकारका व्याख्यान 
पुणे हुआ। भागे उन्नीस गाथाओसे जीव अमीच द्वव्यादिका विव- 
रण करते हुए विशेष ज्ञेयका व्याख्यान करते हैं।इप्तमें आठ स्थान 
है। इन आठमेंसे पहले स्थल प्रथम ही नीवत्व व अनीवत्वको 
कहते हुए पहली गाथा, छोक और अलोकपनेको कहते हुए दूधरी, 
सक्रिय और निःक्रियपनेका व्याख्यान करते हुए तीपरी इस तरह 
4 दव्बे जीवमजीवं” इत्यादि तीन गाथाओसे पहला स्थल है। इसके 
पीछे ज्ञान आदि विज्ञेप ग्रुणोंका खरूप कद्दते हुए “डिंगेहिं 
जेहिं” इत्यादि दो गाथाओसे दूसरा स्थल है | आगे अपने अपने 
शुणोंसे द्॒व्य पहचाने जाते हैं इसके निर्णयके लिये “ बण्णरसे ” 
इत्यादि तीन गाथाओंसे तीसरा स्थल है| आगे पंचास्तिकायके कथनकी 
सुख्यतासे “जीवा पोग्गछ काया” इत्यादि दो गाथाओंसे चौथा 
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स्थल है। इसके पीछे द्वव्योंका आधार लोकाकाश है ऐप्ता कहते 
हुए पहली, नेता जाकाश द्र॒व्यक्ा प्रवेश लक्षण है बेसा ही शेष 
द्त्योंका है ऐसा कहते हुए दूपरी, इस्तरह “लेयालोएछ” इत्यादि 
दो सूत्रोंसे पांचवां स्थल है । इसके पीछे काल द्वव्यकोी जप्रदेशी 
स्थापित करते हुए पहली, समयरूप पर्याय काल है कालशुरूप 
इन्यकाल है ऐसा कहते हुए दूसरी, इसतरह 'पमओ दु अप्पदेसो” 
इत्यादि दो गाथाओंसे छठा स्थल है। जागे प्रदेशका लक्षण - 
कहते हुए पहली, फिर तिर्यक म्चय ऊर्ष्य प्रचयको कहते हुए 
दूसरी इसतरद्द “आयासमणु णिविद्ठ” इत्यादि दो सुत्ोंसे सातवां 
“स्थल है | फिर कालाणुको द्ृव्यकाल स्थापित करते हुए “उप्पादो 
पव्मेस्तो” इत्यादि तीन गाथाओँसे आठवां स्थल है इसतरदह विशेष 
'ज्ञेयके अधिकारमें समुदाय पातनिका है | 
उत्पानिका-आंगे जीव जनीवका रक्षण कहते हैं--- 
दृरव्य जीवमजीब॑ जीवो एण चेद्णोबयोग़मयों ॥ 
पोग्यछदव्यप्पछुद अचेदर्ण हव॒दि य अज्ञोब॑ ॥ ३६ ॥ 
द्रव्य जीवोड वीबो जीव: झुनश्चतनोपयोगमय: | 
पृद्रलद्नव्यप्रमुखो चेतनो भवति चाजीवः ॥ ३९ |! 
अन्यय सहित सामान्याथेः-(दव्बे) द्रव्य (नीवमनीवे) नीय 
और, जनीब हैं (पुण) ओर (जीवों) जीव द्रव्य € चेदणा उपयोग- 
“मयो ) चेतदा रूप तथा ज्ञाव दुशन उपयोगवान है. (य पोग्गछ- 
दव्वणमुई ) जीर पुद्ठल दब्य आदि (अचेदर्ण) चेतना रद्दित (अनीवे) 
जअनीव हैं। 
विशेषायः-दरव्यके दो भेद दें-जीव जोर जनीब, इनमेंसे 
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जीव द्वत्य खये सिद्ध बाहरी और अन्तरड़ कारणकी अपेक्षा विना 
अतरइ व बाहरमें प्रकाशमान नित्य रूप निश्चयसे परम शुरू चेत- 
नासे तथा व्यवहारमें अश्ुद्ध चेतनासे युक्त होनेके . कारण चेतन 
खरूप है तथा निश्चयनयसे अखंड व एक रूप प्रक्ाशमान 
च सर्व तरहसे शुद्ध फेवलज्ञान तथा केवल दर्शन लक्षणधारी पदा- 
थोके जानने देखनेके व्यापार ग्रुणवाले शुद्धोपयोगसे तथा व्यवहा- 
रनयसे मतिशञान आदि अश्युद्धोपयोगसे जो वर्तन करता है इससे 
उपयोगमई है | तथा पुद्ढडल धर्म, अधर्म, आकाश और कार यह 
पांच द्रव्य पूर्वमें कद्दी हुई चेतनासे तथा उपयोगसे मित्र अनीव 
हैं, अचेतन हैं, ऐसा अर्थ है । 
भाव्रा्थ-पदले आचार्यने संग्रहनयसे सामान्य दव्यका व्या- 
झु्यान किया। अब यहां व्यवहारयसे विशेष भेद द्रव्यका दिखाते 
हैं। जगतमें यदि प्रत्यक्ष देखा जावे तो जीवत्व और अनीवत्तत 
झलक जाते हैं | जहां चेतना है-देखने जाननेक्रा काम हो रहा है 
यह जीवत्व है | जहां यह नहीं हे वह अनीवत्त्व है। एक सजीव 
प्राणीमें हंद्वियोके व्यापारसे मानन क्रिया होरही है वही नम नींद 
रद्वित द्वोकर मात्र शरीरको ही छोड़ देता है तब उप्त मृतक शरीरमें 
,»0 सेब कुछ रचना बनी रहने पर भी जानन क्रिया इन्द्रियोंके दारा नहीं 
होती द्वे-दसीसे सिर है कि जानन क्रियाका करनेवाला जीव है 
,और मिप्तमें जानन क्रिया न/ी बह यह शरीर है नो पुद्ठलसे रचा 
है। प्रत्यक्षमें हरएक बुद्धिवान जीव जनीबको देख सक्ता है इस 
लिये जाचार्यने प्रथम द्वव्यक्रो दो भेद किये हैं--नीव जोर अज्ञीव। 
'इस नीबमें निश्चय प्राण चेतना हे वह इसमें सदा रहती है-बढी 


* 
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चेतना शुद्ध जीवमें शुद्ध है और अश्ुद्ध जीवमें अशुद्ध है | अथवा 
निश्चय नयसे हरएक जीपमें शुद्ध दे व्यवहार नयसे अशुद् है। 
यही चेतना निश्चय नयसे केवलरुशान और केवलदशनमई शुद्ध 
* उपयोगसे चेन करती हुई खको और सर्व छोकाढोक सम्बन्धी 
तीन काछ वर्ती द्वव्यकी उनके गुण और पर्यायोंके साथ मानती है 
तथा व्यवहार नयसे मतिशान आदि रूप व चक्षु अचछु आदि 
दर्शन रूप परिणमती हुई हव्योंकों परोक्ष रूपसे उनकी कुछ 
पर्यायोंके साथ मानती है। इसी उपयोगसे नीब हव्यक्ी सत्ता 
शथक्‌ शलकती है। निसमें न चेतना है न ज्ञान दशेन उपयोगके 
शुद्ध या अश्ुद् व्यापार हैं वह अजीब है-उप्त अनीषके पांच भेद 
हैं जर्थात वे जनीव द्रव्य पांच प्रकारके मिन्‍न २ इस छोकमें पाए 
जाते हैं-वर्ण गेध रस स्पर्शवान पुद्धछ है, गति सहकारी धर्म व्रव्य 
है,-स्थिति सहकारी अधर्म द्रव्य हे, अवकाश सहकारी आकाश 


द्वव्य है, परिणमन सहकारी काल द्वव्य है। ये यांचों ही चेतना 


सभा उपयोगसे शून्य हैं “इसल्यि अचेतन ओर अनुपयोगमई 
आअनीव हैं | 

इस जगत्तमें अपना जात्मा पुद्चलके साथ ऐसा मिल रहा है 

कि उप्तकी एथक्‌ सत्ता जज्ञवी जीवको नहीं जाननेमें जाती है 

इसलिये वह भ्रमसे अपनी आत्माको क्रोधी, मानी, छोमी, मोही 

आदि व भनुप्य शरीर रूप ही मान छेत्ता है उसको जुदा अपना 

जीव नहीं मालम होता है| इसलिये आचार्यने बताया है कि तुम 
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जीव हो, तुम्दार स्वभाव निश्चय शुदचेतनामय तथा परम शुद्ध 


“बलज्ञान व केवडदर्शन उपयोगमई है-तुम अपनेको ऐसा जान- 
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कर अनुमव करो यही अनुभव एक दिन अजीयसे दूर करके 
तुझे स्वाधीन बना देगा | पुद्ल स्पश, रस, गेध, बणवान बनता, 
चिगड़ता, प्रत्यक्ष झज्सता दे इससे इसकी सताड़ो समझनेमें कोई 
कटठिनेता नहीं है । परंतु घर्मादि चार दव्य अमूर्सीफ है-अटश्य 
हँ-प्रत्यक्ष नहीं हे उनकी सताऊो केसे माना जावे ! इसलिये 
आचाये कइते है कि युक्तितति उनकी पत्ता भी प्रगट होनायगी | 
इस छोऊमें जीव पुद्ठल दो द्रव्य हलनचलन क्रिया करते तथा 
खदरते हुए मान्द्म पड़ते है [ 

इन क्रियालेमें उपादान कारण वे म्वय है परंतु उनकी इन 
क्रियाओमें कोई सर्ववावारण तथा अविनागी ऐसे निमित्त कारण 
भी चाहिये | केवली भगयानने अपने ज्ञान नेत्से जानकर उपदेश 
दिया कि जो एक अमूर्तीक द्वश्य इस लोकाऊाशमें स्तन म्लेड 
रूपतसे व्यापक है वी धर्मद्रव्य व वेमा ही अवर्स दब्य है मिनका 
काम उदाप्तीन रूपसे जीय व पुठ्लेफी गतिमे व स्थितिमे ऋ्रमसे 


नह 





सहाय ऊग्ना है | 
से द्रव्य अयर्ाश पारदे हे व स्प्रानान्‍्तर होते हुए भी 


जअवकाञ पा लेते है इसलिये निम्तके बिना ह्रृब्य अयकाश नहीं पा. 


सक्ते व निप्तके होते हुए पा सक्तेहे व आकाश दव्य है| आकाश 


जनंत जोर सर्वसे बश हे उसीके मध्यमागमे महातऊ हर जगह « 


जीव पुद्टछादि पाच द्वुत्य पाए माने है उस मागफ़ो लोझाकाश 

डशोपफी अछोझाकाञ कहते है | दव्योमें हम परिणमन क्रिया देख 

रहे है | जेसे हमार परिणमन झातिसे छूटफ़र क्रोघमड़े होगए व 

हमारा कोई भज्ञान कुछ ज्ञाने होनेसे न्ट होता है तथा पुद्धरू 
अ्यू 


श्ध्र ] ओष्रवचनसारटीका । 





झुन्दरसे असुन्दर व वर्णसे वर्णान्‍्तर होनाता हैं-इप अवस्थाके 
चढलनेमें सर्वत्ाधारण कारण काछुछव्य है। इस तरह अपूर्तीक 
अचेतन धर्मादि चार द्वव्योंकी सता जानने योग्य है | इस कथ- 
नकी नानकर एक अपना जुद्धात्मा ही ग्रहण करने योग्य है शेष 
सर्वे हेय दें ऐमा निश्चय करके निन खरूपका अनुभव करना 
योग्य है । 
श्री अम्ृतचेद आचार्यने तत्वार्थसारमें इन्ही द्रव्योंकी कहा है-- 
घर्मांधमवियाकादं तथा कारुशआ पुद्दला: | 
अजीवाः जल पते निर्दिष्य सर्वदशिभिः)) २ ॥| 
एते घर्मोदयः पंच जीवाश्व प्रोक्तलक्षणा: | 
पयुद्धभ्याण निगद्यते द्रव्ययाथात्यवेदिभिः [| ३ ॥ 
भावायै-पर्वदर्शीनि धरम, अधमे, आकाश, काल और पुद्ध- 
डोंडो अनीव कहा है तथा जीव अलग है इनकी मिलाकर द्वव्यके 
यथार्थ खहूपड्े नामनेवारोंने छः द्वव्य कहे हैं )) ३६ )। 
उत्पानिका-आगे ठोक और अलोकके भेदसे आकान पदा- 
थेके दो भेद बताते हैंः-. 
पुमालज्ञोवणिवद्धों धम्माधम्मत्थिकायकालडहों । 
चट्ठदि भायाले जो छोगो सो सम्रकाले दु ॥ ३० ॥ * 
पुद्लनजाय नउद्रो धमाषमाहि फायकालाद्यः | 


बतेते आकाश यो छोक: से सर्वेत्राके तु॥ ३७ ॥ 7 ५ 


अन्यप सहित सामान्य/थ-(नो) मितना क्षेत्र ( आयासे ) ६ 
इस भाकाझमें ( पुरालजीवणिब्धों ) पुष्छ और जीवोसे भरा 
हुआ तथा ( धम्माथम्मत्विकायफालड़दो ) धर्माश्तिकाय, अधम - 


द्वितीय खंड । | [ शधरे 
स्तिकाय, ओर कालसे भराहुआ (वह्ददि) वर्तन करता है (सो ढु) 
बही क्षेत्र (सब्बकाढे) सदा ही (लोगो) लोक है | * 
विशेषय-पुदुलके दो भेद हें--अणु और संघ तथा नीक 
सत्र निश्रयसे अमूर्तीकअतीर्द्रिय ज्ञानमई तथा निर्विकार परमा- 
नन्‍्द रूप एक सुखमई आदि हरक्षणोंके थारी हैं. इनसे मितना 
जाकाश भरा हुआ है व निम्तमें धर्मात्तिकाय, अपमोस्तिकाक 
भर काल द्वव्य भी व्यापक हैं इस तरह जो पांचों द्वव्योंके समू- 
हफो रखता हुआ वर्तता है वह इस्त अनन्तानन्त जाकाशके मध्यमें 
रहनेवाला लोकाकाश है । बास्तवमें आकाश सद्दित जो इन पांच - 
द्रव्योंका जाधार है वह छः द्रव्यका समूहरूप लोक सदा ही है 
उधप्तके चाहर अनन्ताननत खाली नो आक्राश है चह जअल्वेकाकाशः 
है ऐसा अभिप्राय है| 
भ वा्यें-आचाय इस याधथामें छः द्वव्योंके क्षेत्रकों बताते हैं । 
सचते घड़ा आकारवाला अनन्त जाकाश द्रव्य है। इसे मध्यम 
अन्य पांच द्रव्य भरे हुए हैं | नितनेमें ये “पांच द्रव्य हैं उप्तको 
लोक या जगत कहते हैं | इसके चाहरके आक्राशको अलोक फहते 
-घर्मो स्तिकाय लोझाऋाशक्रे वरागर एक अखंड द्रव्य दहै-अधर्मा- 
स्तिक्राय भी ऐसा ही है-ये दोनों छोकाकाझमें व्यापक हैं | काल- 
दव्य गणनामें असेल्यात हैं | वे एक दु्रेसे कमी मिलते नहीं 
परंतु छोकाकाशमें इसतरद फेछे हैं. कि कोई प्रदेश कारुद्वत्यक्े 
विना शेष नहीं है। यदि प्रदेशरूपी गनसे माप कं तो लोकाकाशकै 
अतस्यात प्रदेश होंगे इस तरद दरएक प्रदेश, काठद्वव्यसे छात्रा 
हुआ है। जीव अनस्तानंत हैं-सो सोकाकाशमें खचाखच भेरे हैं- 
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उनमें बहुत भाग ऐसे शरीरघारियोका है जो एक शरीरमें जनता 
नत एक साथ रह प्क्ते है नेसे निगोद शरीरधारी जीब-छुक्ष्म 
एकच्द्रिय एथ्यी, अप, तेन, वायु तथा वनस्पति मो उि्ती इद्नियके 
गोचर नहीं दे व जो पर्वतादिके भीतरसे भी निकछ जाते है तथा 
सिराधार है, इस सव॑लोस्में खचाखच मेरे है तथा वादर एफेन्द्रियसे 
प्नेंद्री पेतत मीव नो आधारमें उत्पन होते है तथा यथासमव 
रुफ़ी है + रोऊते है वे भी यवाप्तमव यत्न लत्र पाए नाते है | 
प्रयोगन यह है कि कोई भी अदेश ऐसप्ता नहीं है नहा सप्तारी नी 
न हों । भीगेसे भी अनन्तानतगुणे पृद्ठल है। परमाणु अधि 
भागी पुहलक खड़झो कहते है | दो या अधिक परमाणुजोतते बने 
हुए बधरूप ममुदायऊो स्स्थ कद्दते दे । इनमे बहुत भाग सूक्ष्म है 
दे एक दूमरेरों अवकाश देते हुए रहते हे इसतरह पुढ़लोसे भी 
कोई आफाशका प्रदेश खाली नहीं है | छ' द्वव्य जहां हर जगह 
गाए जाम उमो लोफाफराम कहते है | इसके बाहर भटा केवछ 
आजाद द्वी भाराश्व है बह अलेकावाश है। 
श्री नेमि द्रम्चिड्ातवऊवर्तीने व्व्यम्नग्रहमें कहा है-- 
भम्माधम्माक्ावी पुसाहनीयों ये सति जावदिये | 
आयस सो लोगा तत्तो परदो अच्णागुत्तो | 
अर्थात्‌-धर्म, अधम, फाल, पुद्छ जीर नीब मितने आफा 
झर्मे हैं वह लोक है उसके बाहर अलोक है | 
प्रयोजन यह दे कि इस छ द्रष्यमई लोक्में निम जात्मा ही 
टपादेय है, अन्य सत जेय है । इस भावनापे ही वह स्राम्यमाव 
आह द्ोता है निप्तजी आपध्यक्षा सम्यकचारियके हिये है[२७॥ 
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उत्पानिका-आगे दव्योंमें सक्रिय और निःक्रेय भेदको 
दिखलते हैं यह एक पातनिका है| दूसरी यह है कि जीव और 
पुद्लमें अथे पर्याय ओर व्येनन पर्याय दोनों होती हैं मबकि शेष 
द्रव्थोमें मुख्यतासे अरथपर्याय होती हे इप्तफ़ो सिद्ध करते हैं--- 
उप्पादद्विद्मिंगा पोग्गजीवप्पगस्ख छोगस्स | 
परिणामा जायंते संघादादों व भेदादो॥ इ८॥ 
उत्ादस्यितिमगाः पुद्दलजीवात्मकस्य लोकस्य | 
परिणामा जाउस्ठे संबातादा भेदात्‌ | ३८ ॥ 
अखयमहित मामान्याथ--ल्येगरस) इस छः दव्यमई छोकफे 
(उप्पादद्टिदिभिगा) उत्पाद व्यय धौव्यरूपी अर्थ पर्याय होते हैं तथा 
( पोग्गछजीवष्पगरस ) पृद्धछ ओर जीवमई लोफक्े अर्थात्‌ पुद्धछ 
जीर जीवेंके (परिणामा) व्येमन पर्यो यरूप परिणमन भी (संघादादो 
संघातसे (व) या (मेदाठो) मेदसे (नायंते) होते हैं । 
नोद-यहां बृतिकारकी अपेक्षा छोड़कर अपनी समझसे अन्वय 
किया है। 
विशेषाथ-यह लोक छः द्ृव्यमई है। इन सब द्रव्योंमें सत- 
पना होनेसे समय समय उत्पाद व्यय औव्यरूप परिणमन्र हुआ 
करते हैं उनको अर्थ पर्याय करने हैं | मीच और पुद्कलोमें केवल 
अर्थ पर्याय ही नहीं द्ोती किन्तु संपात या मेदसे व्यंगन पर्याय भी 
होती है । अथीत्‌ धर्म, अवसे, आकाश तथा काछकी मुख्यतासे 
एक॒प्तमयवर्ती अर्थ पयोगें दी होती हे तथा जीव और पुद्लोंके 
अर्थ पर्याय और व्यंज्नन पर्याय दोनो द्ोती हैं । किस तरद्द दोती 
हूँ तो कहते हैं । नो समय समग्र परिणमन रूप अवस्था है उसको 


१६६ ) भ्रोमवचनसारठोफा । 


अर्थ पर्याय कहते हैं | जब यह जीव इस शरीरसे छूटकर अन्य 
अवके शरीरके साथ मिलाप करता है तब जीवके प्रदेशोंका आकार 
बदलता है तब विभाव व्येमन पर्याय होती है | इसी ही कारणसे 
कि यह मीब एक जन्‍्मसे दूसरे जन्ममें जाता है इसको क्रियावन 
कहते हैं । तेसे ही पुद्धकोंकी भी व्यंजन पर्याय होती हैं | जब 
कोई विशेष सक्रेषसे छूट्कर एक पृद्धल अपने क्रियावानपनेसे दूसरे 
स्कंधमें मिल जाता है तब आकार बदलनेसे विभाव व्येनन पर्याय 
होती है | मुक्त जीवोंके स्वभाव ध्वंजन पर्याय इस तरह होती है 
सो कहते हैं| निश्चय रत्नत्रयमई परम कारण समयप्ताररूप निश्रय 
मोक्षमागेके बलसे अयोग्री गुणस्थानके अत प्म्रयर्मे रख केशोंक्रो 
छोड़कर परमौदारिक शरीरका विलय द्वोता है इस तरहका नाश 
द्वोते हुए केवलज्ञान आदि अनंत चतु्टथकी व्यक्तिरूप परेम कार्य 
समयसार रूप घछ्िद अवस्थाका ख़माव व्यंजन पर्योयरूप उत्पाद 
होता है यह भेदसे ही होता है संघातसे नहीं होता है क्योंकि 
मुक्तात्माके अन्य शरीरके प्प्बन्धका अभाव है | 
भावार्थ-यह लोक छ. द्रव्योंका समुदाय है | हरएक दब्य 
सामान्य और विशेष रूप सुर्णोका समुदाय है-गुणोंमें सदा परि- 
णमन या पर्याय हुआ करती हें-इस परिणमनकों अर्थ पर्याय कहते 
हैं ऐसी अभेपयाय छः द्रव्योंमें होती रहती हैं | इनके भी दो 
भेद हैं-एक खभाव अ्थपर्याय, एक विभाव अर्थपर्यीय | स्वभाव 
अधेपयोय अगुरुर्दु नामके सामान्य गुणके विकार हैं। ये स्वमाव 
पर्य्े, बाएह. राफ्हकी, दोली, हें“: दृष्िरूप रू हजिकूप) अर्थ 
प्रन्नत भागवृद्धि, अस्ेख्यात भागवृद्धि, सेख्यात भागवृद्धि, सेख्यात 
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गुणबूद्धि, असेख्यात ग्ुणवृद्धि, अनंतगुणवृद्धि, इसी तरह अनंत 
भाग हानि, असंख्यात भाग हानि, संख्यात भाग हानि, सेख्यात 
गुण हानि, असंख्यात गुण हानि, अनेत्शुण हानि | श्री देवसेन 
आचार्य रूत आडाप पछतिमें कह हैः--- 
आनाइनिधने द्रब्ये स्वपर्थायाः प्रतिक्षण्म्‌ | 
उन्मजन्त निर्मर्जात ऊलकप्जोल्वजले ॥ १ | 

अथ - यनादि अनंत द्रव्यफे भीतर स्वभाव पयोर्य अति स्म- 
यमें इस तरद होती रहती है नैसे नलके भीतर लहरें उठती हैं 
बेठती हैं | इस दृ्शातसे यह भाव झलकता है कि जेसे निर्मल, 
क्षीर प्रमुद्रके जलमें मब तरंगे होती हैं. तब कहीं पर पानी कुछ 
ऊंचा व क्ह्टीपर कुछ नीचा होजाता है परन्तु न पानी फ्मबढ़ होता 
न मेला होता दे तंसे द्रव्योंके भीतर नो अरुख्छुगरुण है उसमें 
परिणमन होता है | केवऊ अवस्थामें परिणमन होते हुए भी गुण 
कम बढ़ नहीं होता है न विभाव रूप परिणमत्ा है | इन स्वभाव 
पर्यायोक्रा स्वरूप क्‍या है सो अच्छी तरद नहीं पगटा है इसको 
आगम प्रमाणसे गृहण करना योग्य है | ये स्वभाव अर्थ पयोयें 
तो सब द्वव्योंमें सदा होती रहती है । जीव और पुद्ठछोंमें विभाव 
अथथ पर्याय भी होती हैं जैसे जीवोमें मतिज्ञान, श्रतश्ञान भादि 
ज्ानयुगक्रा विभावपरिणमन हैं । संक्लेश रूप तथा विशुद्ध रूप 
चारिन्त गुणका विभाव परिणमन है । पुद्छोमें एक रससे अन्य 
रस रूप, एक गंघसे अन्य गेघ रूप, एक स्परशसे भन्‍्य स्पर्श 
रूप, एक बर्णसे अन्य वर्णकूप परिणमन विभाव ग्रुणपरयायें हैं या 
विभाव अर्थ पयोयें हे । 


श्द्धट ] श्रोम्रवचनसारटीका । 


एक आफारमें हलन चलन या बद्लनेको व्यनन पर्याय कहते 

हैं। ये प्योयें धर्म अधर्म आकाग् कालमें नहीं होती हैं । किन्तु 
जीव और पुद्लोमें दोती हैं | जब यह मीव एक झरीरमें रहता 

हुआ भी हरून चलन करता है, मन बचन कायके कार्येके ढवारा 
सकम्प होता है, तथा समुद्ययके द्वारा फेल्ला है, और फिर 
शरीर प्रमाण होता है तथा एक थरीरको छोड़कर द्वप्तरे शारीरमें 
जार उप्त अरीरप्रमाण होनाता है, उस बरीरमें रहते हुए 
शरीरकी बृद्धिकि साथ फेलता है. तब मीवके विभाव व्येजन 

पर्याय होती हैँ. । जब यह जीव संप्तार अवस्थाको त्यागकर मुक्त 
अवष्थामें पहुंचता है तब इसका आकार अतिम शरीरसे कुछ 
कम रहता है-अरहंतका देह अयोगी गुणस्थानमें कपूरके समान 
उड़ जाता है केपल नख केश रह जाते हैं । इससे यह झलऊता 
है कि जहां आत्माक़े प्रदेश व्यापक हैं बह सब भाग उड़ माता 
है और जहां आत्माऊे प्रदेश नहीं हैं वह भाग पडा रहता है 
जेसे नख केश, क्योकि शरीर सहित जा/माकी माप फरनेसे नख- 
क्ेशोकी भी माप द्ोजापगी टमीलिये नखकेशोंकी कमीझे निका- 
लकर जो कुछ जाकार आत्माका शरीर रहते हुए रहता है. वही 

सिख अवस्थामें होता है इसीसे इस आमारको अंतिम शरीरसे 

कुछ कम कहते हैं, क्योक्ति अब सिद्धोंफ़ा आकार नही बदलेगा न 

इलन चलन करेगा इसलिये प्रिद्दोफे आक्मरफ़े स्वभाव व्यंजन 

पर्याय कहते हैं | पुदछमें परमाणुओंका परस्पर मेल होनेसे व कुछ 

परमाणुओग व कोई स्केंधके मागका रिप्ती स्कंघसे भेद ढ्लोनेयर 

न ही परमाणुओंफ़ा व स्केंघधके भागा व उनमेंसे कुछफा अन्य 
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स्केघके साथ संघात या मेल द्ोनेपंर नो. विशेष स्कँघे होता: है, वह 
विभावव्यभनपयोय है | अविभागी पंरमाणु बिना किसीके मिलीपके 
जबतक है तबतऊ खभाव व्येमन प्रयोयेरूप है ] इस तेरह व्येनन 
पर्यायें जीव और पुद्ठलोंमें होती है | ऐसा ही आलापपद्धतिमें 
कहा है।-- $ 
घर्माधमन भः कालछ्य अधथंपर्वायगोचराः | 
व्येज्ञनेन तु संबदो द्वायन्यौ जीवपुद्रलं ॥ 

भावाथे-घर्म, अधर्न, जाकाश और काछमें भर्य पायें ही 
होती हैं किन्तु नीव पुद्ठछोंमें अर्थ पर्याय भी होती है व व्यैमन 
पायें भी होती दें । इसी कारणसे चार द्रव्य क्रिया रहित अर्थीत्‌ 
हछनचलन रद्दित निःक्रिय हें और जीव पुठ्ल क्रियावान भर्थात्‌ 
दैछनचलन सहित हैं । 

प्रयोनन यह है. कि अपने आत्माकों संसार अवस्थामें आवा- 
गमनरूस क्रियाके भीतर चौरांप्ती ठाख योनियोके द्वारा केश उठप्ते 
जानकर उसको सिद्ध अवस्त्थामें पहुंचानेका यत्न करना चाहिये 
जिससे यह जीव भी निःक्रिय होंनावे क्‍योंकि सिद्धात्मा हलनचलन 
क्रिया रद्वित है | स्वमावमें ओोकाअ एक आकारसे विना सकसप हुए 
विराजमान हैं। इसीलिये अमेद रत्नत्रय स्वरूप साम्यमावक्रा साश्रय- 
कर स्थानुमबका अम्यास्त करना चाहिये ऐसा तात्पयय है।इस तरह 
ज्ञीव और अनीवपना, छोक और अडोकपना, सक्रिय निष्कियपनाको 
"करमसे कहते हुए प्रथम स्थढमें दीन गाधाएं समाप्त हुईं ॥ ३८ ॥ 

उत्थानिका-आगे ज्ञानादि विशेष मुणोंके मेदसे द्वव्योंकि 
मेदोंकी बताते हैं:-- 


१७७ |] श्रोम्रव्धनसासरटोका | 
लिंगेंदि जेदि दव्यं जोषमजीवं च दवदि विण्णादं [| 
ते तब्मावविसिद्धा मुक्तामुत्ता मुणा णेया ॥ ३६ ॥ 
डिप्रेपैंद्रन्य जीवोउजीवश भवत्ति विज्ञातम | 
वे तदभावषिशिष्टा मूर्तामृर्ता गुणा शेया: ॥ ३९ ॥॥ 
अन्यय ,सहित सामान्याथ-( जे्हिं किंगेहिं ) भिन छक्ष- 
* शोंसे ( नीवमनीवं दब्बं ) जीव और अजीव द्रव्य ( विण्णाद 
हयदि ) जाने नाते हैं (ते) वे उक्षण या चिन्ह (तब्मावविस्तिट्टा) 
उनके साथ तन्‍्मयताको रखनेवाले (मुत्ताम॒ुत्ता गुणा) मूर्तीक और 
अमूर्तीक गुण ( णेया ) जानने चाहिये । 
विशेषाय-खामाविक झुद् परम नेतन्यके विछास्त रूप विशेष 
गुणोंसे जीव क्रय तथा अचेतन या जड़रूप विशेष गुणोंस अनीच 
भव्य पहचाने जाते हैं।ये चेतन तथा अचेतन गुण अपने २ द्रव्यसे 
तन्‍्मय हैं। जेसे शुद्ध नीव दृव्यमें नो केवल ज्ञान आदि गुण हैं 
उनकी शुद्ध नीवके प्रदेशोके प्ताथ जो एकता, अभिन्नता तथा तन्म- 
यता है उप्तको तदभाव कद्दते हैँ | इस तरह झुद्ध जीव द्रव्य भपने 
अदेझोंकी अपेक्षा अपने झुछू शुणोंसे तन्‍्मय है परन्तु जब गुणोंक्ा 
जोर उन प्रदेशोंका जहां ये गुण पाए जाते हैं संज्ञा, लक्षण, प्रयोगन 
जादिसे भेद किया माता है तव गुण और द्रव्यमें अतद्भावपना या 
भेदपना भी प्लिछ दोता दै। द्वव्य और गुण फिसी अपेक्षा अभेदरूप 
थ किप्ती अपेक्षा भेद्रूप हैं | अथवा दूसरा व्याख्यान यदद है कि 
जिम द्वव्यके जो विशेष भुण हैं वे अपने दव्यसे तो तद्भावरूप या 
तन्मय हैं परन्तु अन्य द्व्योंसे वे अतद्भावकूप या भिन्न हैं) ये 
“ >तन अचेतन गुण दो प्रकारके जानने चाहिये-मूर्तीक और अमू- 


$ 


द्वितीय खंड । [ शष्र्‌ 


तींक अथोत्‌ मूर्तीक द्रव्योंके मूर्तीक गुण और अमूर्तीक हव्योंके 
अमूर्तीक गुण समझने चाहिये | 

भावाथे-इस गाथामें आचार्य यट बताते हे कि जीव और 
अजीय दव्योको फिप्त तरह पहचाना जाता है। जो अस्तित्व, 
वस्तुत्त्व, द्रव्यत्तत, अगुरुट्घुर्त, प्रदेशत्त्व तथा प्रमेयत्त्व सामान्यगुण 
है वे तो सर्व छहों द्रव्योमें व्यापफ हे उनसे जीव और अनीब 
द्रब्योकी भिन्नता नहीं जानी जा सऊती है। इसलिये भिन्न २ 
द्रत्योगें भितर विशेष ग्रुण हैं निदसे वह विशेष द्रव्य जाना जा 
सक्ता है | वे विशेष ग्रण अपने २ व्व्यसे तो तन्‍्मयपना रखते हैं 
परन्तु अन्य ठव्यसे निछकुक भिन्न है। तथा अपने २ द्न्यके 
साथ भी वे गुण प्रदेशोकी अपेक्षा अभेदरूप है परन्तु सजाठिकी 
अपेक्षा भेदरूप या मिनर है | भिन लछक्षणोसे व्व्योक्तो मित्र २ 
जाने उन लक्षणोड्नो फ्िप्ती अपेक्षा मूर्तीर ओर अमूर्तीक ग्रण कट 
सक्ते हैं। अर्थात जो मूर्तीक द्व्य है उनके विशेत्र गुण मूर्तीक है 
तथा जो अमूर्तीस द्रव्य है उनके विशेष गुण अमूर्तीक है | छ 
द्रब्योमे पुद्ठल द्र्य मूर्तीक है इसलिये उसके विशेष ग्रुण स्पश, रस, 
ग्रष, बण मी मूर्तीक है। नीय, धरम, जवर्म, आकाश, काल अमूर्तीक 
है इसलिये उनके विश्येप गुण चेतन्यादि भी अमूर्तीऊ है | ये छहों 
क्रय अपने अपने विशेष गुणोसे ही भिन्न २ जाने नाते हैं। 
तात्पय यह हे फ्रि इनमें निम आत्मा दी उपादेय हे | 

श्री योगेन्ठ्राचार्यने योगसारम कह है --- 

पुमाड अण्णगु जि अण्यु जिउ अण्ण वि सहु विवहार | 

चयदि वि पुग्गल ग्रहद्धि जिउ लह्हु पात्रहु मबपारक॥ ०४ || 


२७२ ] श्ोषभवचनसारठोका 





भावाये-पुद्दछादि द्रव्य जन्‍्य है, मीव अन्‍य है तथा जगतका 
स॒ब व्यवहार भी अन्य है। यदि यह जीव पुद्ठठादि सर्वेज्े त्याग 
करे नित्र आत्याफ़ो ग्रहण फरे तो शीघ्र मोक्षड्ी माप्ति करे ॥३९०॥ 
इस तरह गुणोक़े भेदसे द्वव्यका मेद जानना चाहिये | 
उत्थानिंमा-आगे सूर्तीक और अमूर्तीक गु्णोका रक्षण और 
सम्बन्ध कहते है -- 
मुत्ता इन्दियग्रेक्‍्का पोग्मछद चण्पगा अणेगविधा | 
द्व्बाषममुचार्ण गुणा अमुत्ता मुणेद्‌व्वा ॥ ४० ॥ 
मूर्वा ईद्रयप्राह्मा पुदूल्द्रष्यात्मता ओऊबिषा | 
द्रव्पाणमपूर्ताना गुणा अपूर्ता शातब्य8 | ४० ॥ 
अन्यय सहित सामान्याथे (इंदियगेज्शा) इव्रियोंके ग्रहण 
ऋरने योग्य गुण € मुत्ता ) मूर्तीक होते है वे गुण (अशेगविधा) 
बर्ण आ ढके मेदसे अनेक प्रकार हैँ तथा (पोगगल दृब्वप्पगा) पुदल 
द्रव्य मस्मन्परी है । (अमुत्ताण दब्बाण) अमूर्तीक द्रव्योंके (गुणा) 
गुण (अमुत्ता) अमूर्तीके (मुणेदव्बा) च्ानने योग्य हे | 
विशेष/थ-मो इन्द्रियोंके दवारा अहण करने योग्य दे थे 
यूर्तीक गुण है और जो इद्रियोके ढारा नहीं अहण किय्रे भावें वे 
अमूर्ती गुण है इसतरह मूर्तीक गुणोंका लक्षण इड्रियोफा परिपयपना 
है जय क्लि अमूर्तीक गुणोंसा लक्षण इठ्रिपोझा विपयपना नहीं है । 
मूर्तीऊ गुण अनेक प्रफारके पुदल द्वव सम्पन्धी होते हे तथा 
केबलज्ञान आदि अमूर्तीर गुण विशुद्ध ज्ञान दु्शन स्वभायधारी 
परमात्मा द्रव्यको आदि लेकर अमूर्तीक द्वव्योंके होते दै। इस्तरह 
कि और अमृत गुणोंके लक्षण और सम्बन्ध जानने योग्य है। 


न “द्वितोव खंड ॥ [ १७३ 
भागर्थ-इस. लेकमें छः द्रव्य हैं उनमेंसे केवछ एक पुद्धछ 
मूर्तीक है क्योंकि उसके वणे, गेघ, रप्त, स्पा गुण चल्लु, मराण, “ 
रसना तथा स्पर्णन इंद्वियोंके छारा ऋमसे जाननेमें आते हैं । और 
इसी लिये इस्न पुद्ल्के वर्णादि गुणोंकों मूर्तीक गुण कहते हैं तथा: 
जीव, धमम, अधर्म, कार, आकाश ये पांच द्वव्य अमूर्तीक हैं. बर्मोंकि 
इनके विशेष गुण पांचों ही इंद्रियोंसे नहीं माने जाप्तकते | शीवके 
क्रेबलज्ञानादि गुण, धर्मका गतिदितुपना, ' अधर्मका स्थितिहेतुपना 
कालका बर्तेना तथा आकाश्का अवगाह़ देना ये स़वे कोई भी 
इंद्रियोंसे देखे, सूघे, चखे, स्पदी तथा सुने नहीं जाते हैं इप्तलिये 
जैसे ये पाँच द्रव्य अमूर्तीक हैं बेसे इनके विशेष गुण भी अमूर्तीक 
है । क्योंकि गुण ओर ग्रुणी तादात्म्य प्म्बन्ध रखते हैं तथा गुणोके 
अखंड सर्वाग् व्यापक समूहका ही , नाम द्रव्य है इसलिये मूर्तीक 
गुणघारी द्रव्य मूर्तीक होते हैं. और अमूर्तीक ग्रणघारी द्रव्य 
अमूर्तीक होते हैं| यथपि पुद्धलके बहुतसे सूक्ष्म स्फंध तथा सर्व ही 
अविभागी परमाणु क्िप्ती भी इंद्रियसे नहीं जाननेमें आते तथापि 
जब भेदसंघातसे वे सूक्ष्म स्रंध स्थूछ होनाते हैं तथा परमाणुओके 
संधातसे स्थूलछंध बन जाते हैं | तब वे किस्ती न किप्ती इंद्रियरे 
हारा जाननेमें आजाते हैं मसे आहारक वर्गंणाको हम देख नहीं 
सक्ते परन्तु उनसे बने हुए ओदारिक झरीरको देखते हें, भाषा 
वर्मेणाको हम देख नहीं सकते व सुन नहीं सक्ते परन्तु उनके 
बने शब्दोंकी हम सुन सक्ते हें | यद्यपि ये सक्ष्म संघ तथा पर- 
माणु इंद्रियगोचर नहीं है तथापि उनमें इंद्रियगोचर होनेकी 
शक्ति दे तथा वे सब पुल हैं जोर उन ही समर, रप्त, गंध, वर्णः 





श्ध्8 |] श्रोप्रवचनसारटीका । 


आुणफो वे रखते हैं मिनको इंद्रियोंके द्वारा शहण किया जाप्तक्ता है 
इपडिये वे भी मूर्तीक हें और उनके गुण भी मूर्तीक हैं । 
श्री तत्वाधस्तारमें अम्नृतचद्राचार्य कहते हैं- 
शब्दरूपरसर्तर्शगस्धात्यतव्युदासत: | 
पंच द्वव्याण्यक्पाणि रूपिणः पृद्धला: पुनः ॥ १६३ ॥ 
भावाथ-वर्योंकि पांच दब्योंमें मूर्तीक शब्द पर्याय वा बे, 
गंध, रप्त, सदी गुण नहीं दोते दे इप्तलिये वे अमूर्सीक हें तब 
'कि मात्र एक पुद्ठल दव्य मूर्तीक है क्योंकि इनमें ये चार गुण 
दोते दें और शब्द इसी मूर्तीक पुदल द्वव्यकी पर्याय है | तात्प् 
यह है कि इन मूत्ते और अमूत द्वव्योमें मात्र अमूर्वीिक एक निन 
शुद्ध आत्मा ही ग्रहण करने योग्य है | 
इस तरह ज्ञान आदि विशेष गुणोके भेदसे द्रव्योंमें मेद होता 
नै ऐसा कहते हुए दूसरे स्थलमें दो गायाएं पूर्ण हुईं || ४० ॥ 
उत्थानिका-आगे मूर्तीक पुद्ठल द्रव्यके भुणोंको कहते हैं-- 
सण्णरस्रगंधफासा विज्जंते पुयछस्स सुहमादो । 
एुढवों परियंतस्स य सद्ों सो पोग्गलो चित्तो ॥ ४१ ॥* 
ब॒गरतरांघरर्शा विद्यन्ते पृद्दलस्प दमत््तात्‌ 
पृथ्चिवीपर्यल्तस्थ च दब्दः स पुद्टलशित्र; ॥ ४१ ॥ 
अन्वयसहित स/मन्‍न्‍्याथ-( सुहुमादो पुढवी परियंतस्प ) 
सुक्ष्म सूक्ष्म परनाशुसे लेकर एथ्वी पर्यत (पुमालस्स) युहूल द्वव्यके 
( वण्णरसगंधफासा-) वर्ण, रस, गंध, स्पश, ( विज्ज॑ते ) मौजूद पाए 


जाओ हैं । (०) और (स्ऐ) शब्द है ( वो पोगगले वित्ता ) प्रो 
पुद्ुल है व नाता प्रकार दै | 





द्वितोय खंड ॥ (श्छ 


विशेषार्थ-पुद्ठल द्रव्यके विशेष गुण स्व रम गंध वर्ण हैं। 
वे धुद्ठल सक्षम परमाणुसे लेकर एथ्वी स्केंध रूप स्थूल तक हैं। 

जैसे इस गायामें फहा है- 

पुठदब्मी ज्॑ थे छाया चहर्रिंदिययिमयकरम्मपरमाणू | * , 

छम्खिदभेयं समिय योग्गछूदब्ब मिणवरेदि ॥ 

जमे सब जीवोर्में अनन्तज्ञानादि चतु'्टय विशेष छक्षण यथा- 
संभव साधारण हैं. तेसे दी वर्णोदि चदुटय रूप विशेष लक्षण 
यथाप्तम्मव सर्व पुद्टलोंमें साधारण हैं | और जेसे अनन्तज्ञानादि 
चतु्टय मुक्त भीवमें प्रगट हैं सो अतीनिद्रय ज्ञानका विषय है! 
हमको अनुमानसे तथा आगम प्रमाणसे मान्य हैँ तेसे दी शुद्ध 
परमाष्ठमें वर्णादि चहुष्रय भी अदीन्द्रिय शानक्रा विषय है । 
हमको अनुमानसे तथा आगमसे मान्य है। मेसे यही अनेतचतु्टय 
संसारी नीवमें रागद्ेपादि चिक्रनईके कारण कर्मबंध होनेके बश्चसे 
अग्ुद्धता रखते हैं तैसे ही स्निग्ध रूक्ष गरुणके निमिच्से दो 
अणु तीन बरणु आदिकी बंध अव'्थामें वर्णादि चतुछ्य भी भझ्यु- 

* छताको रखते हैं । नसे रागट्वेपादि रहित शुद्ध आत्माके ध्यानसे इन 
अनन्तज्ञानादि चतुटयकी झुडता होनाती है तसे ही यथायोग्य स्निग्ध 
रूद्ष गुणफे न होनेपर बन्धन न होते हुए एक पुद्दल परमाणुकी 
अवस्थार्मे झुदता रहती है । और जेसे नरनारक्क आदि जीवकी' 
विभाव पर्याय हैं सेसे यह शब्द भी युद्वलकी विभाव पर्याय है-- 
-शुण नहीं है क्योंकि मुण अविनाशी द्वोता हे परन्तु यह शब्द 
बिनाओीक है | यहां नेयाश्िक मतके अनुसार कोई कहता है कि 
+ यह झब्द आकाशरा गुण है इसडझा खंदन कहते हैं कि यदि श्रब्द 





+ १४६ ] श्रीप्रवचनसास्टीका । 





जाकाशका गुण हो तो शब्द अमूर्तीक होजावे। जो अमू्त वस्तु है 
वह करे इंद्रियसे ग्रहण नहीं होसक्ती और यह प्रत्यक्ष प्रगद है 
कि शब्द कण इंद्रियका विषय है | वाकी इद्वियोंका विषय क्‍यों 
नहीं होता है ? ऐसी शेकाका समाधान यह है। अन्य इंद्वियका 
विषय अन्य इंद्रिय द्वारा नहीं यहण किया जामक्ता रेसा वस्तुका 
स्वभाव है जैसे रसादि विपय रप्तना इन्द्रिय आदिके हैं। वह शब्द 
भापारूप, अभापारूप, प्रायोगिक और वेश्रसिकरूप अनेक प्रकारका 
है नैप्ता पंचास्तिकायकी “प्रद्दो खंधप्पमवो” इस गाथामें समझाया 
है यहां इतना ही कहना वश है| 
भावाथ-इसत गाश्में जाचायने पुद्धछल्फे विशेष गुणोंक्ों बता- 
कर उप्तकी अवस्याओंकों भी समझाया है। स्पर्श, रस, गंध, वर्ण 
ये चार पुद्धलके मुख्य गुण हें-रूखा, चिकना, गर्म, अंडा, हका 
भारी, नरम, कठोर आठ तरहका स्पर्ण द्वोता है| खट्टा, मीठा,' 
च्परा, तीखा कपायदा पांच तरहका रस होता है। सफेद, छाछ, 
पीछा, मीछा, काछा पांच तरहका वर्ण होता है | घुगंध, दुरगंध दो 
तरहकी गंध होती । इनमेंसे एक समयमें ५ गुण पुद्लके एक 
'अविभागी परमाणुमें पाए जाते हैं जैसे .स्पशके दो रूखा अथवा 
£ चिकमा/ारम या ठेंट्रा अर्थात्‌ कोई परमाण रूखा होगा कोई चिकना 
होगा, कोई गरम होगा कोई ढंढ़ा होगा रस एक कोई, गंध एक 
कोई, वर्ण एक वोई इस तरह पांच गुण परमाणुमें पाए जायगे ! 
दो परमाणुका या दोसे अधिक संख्यात, असंख्यात, अनंत परमाणु- 
जोंका मिलक स्केप बव जात है| संधमें एक समयमें सात गुण 
पाएं. जाँयगे हसका या भारी, कोमल या कठोर ऐसे दो और बढ़ 
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नायगे। इन स्फ्घोंकी अनेऊ अवस्थाए जगतमें होरहीं है। उन्ही 
टिम्दशन करानेके लिये पुद्वलकी छ नातिरी अवस्थाएं बताई गई हे- 

(१) स्थूल स्थृ-मिमके सड स्थि जाएँ तो वे उिना किस्ती 
चीजरा नोड “लगाये खय न मिल पर्के। मैसे कागन, लफ्ड़ी, 
कपड़ा, पत्थर आदि | 

(२) स्थुल-निमप्तरो अल्ग करनेपर यिना दूसरी चीनके 
ज्ञोड़के मिल जायें मेसे पानी, सरबत, दूध भादि बहनेयाऊे पदार्थ | 

(३) स्थूय सुक्ष्म जो नेत्र इत्रियसे माने जायें तथा 
मिनसो हम परकड ने मं जेसे छाया, आताप, उद्योत । 

(०) सक्षम स्थु ”-नो नेत्र इद्नियसे न जाने जायें सिन्तु 
अन्य चार इड्ियोसे किमीसे जाने मासकें नेसे श्र, रम, गध, सर्थ | 

“ (३) सदमे सतथ पाचों ही इद्रियोसे न माने जाप्तें 
जैसे कार्मीण बरगणा आदि ] 

(६) खध््य सध्त-अविभागी पुठ्छ परमाणु | यहापर 
प्रहले मूर्तीकता रक्षण पर छुफे है कि नो दत्नियोसे अदण किया 
जाये सो मूर्तीक है | सक्ष्म या सूक्ष्म सूक्ष्म जत्र इठियोसे नहीं 
ग्रहण स्थ्रि जा सक्ते तत्र उन सूर्तीक न मानना चाहिये ? इस 
शद्वारा समाधान यह है कि डन स्तो्में स्पशी, रस्त, गंध, वर्ण हे * 
जिनठो इंडिया अहण कर सक्ती है परन्तु वे ऐसी दश्चामें है 
मिनतों इठ्रिय अगोचर व्यवहरमें कहते है । वे ही भय भेद 
सघातम्त परिणमते है तय कालातरमें इद्रियोंफे गोचर हो जाते हे 
उनमे शक्ति तो है परठु व्यक्ति पाठान्तरमे हो जायगी । इस्तछिये 
सूक्ष्म भी इश्रियगोचर मूर्तीक के जाते है। यदि मूर्तीक्रिपना 

हु 
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* घरमाणुओमें नहीं ता तो इन्हीके बने हुए स्थूछ स्कंध इन्द्िय- 
ध्योचर नहीं दोोते | पुद्लकी सर्वे रचना परमाशुओके मिलने 
- विछड़नेसे हुआ करती है | एथ्वी, जल, अग्नि, चायु ये सब 
« परमाणुओंके मित्र २ प्रकारके बंधके संगठनक्की अपेक्षा नाना प्रकार 
संघ हैं | ऐपा नहीं है कि इनके परमाणु अछग अठग ही हें। 
क्योंकि नगतमें देखनेमें आता है कि ये चारों परस्पर अदलते 
बदलते रहते हैं जैसे लकड़ीसे मश्णि बनती है, भोनोभा अन्नसे 
चेटमें वायु पेदा होती है, चेद्॒कंति गणि एथ्वीकायसे चेद्रगाकी 
किरणका सम्बंध होनेपर जल झड़ने छगता है| सूर्यकांतिमणि 
इथ्वीकाय है, सूर्य किरणका सम्पन्ध द्ोमेपर उप्तमेंसे अग्नि प्रमठ 
होनाती है, भल्से श्थ्वीकाय मोती पैदा हो जाता है, अग्निसे 
श्रूआं वन जाता है निम्तक्रो एक तरहकी वायु कहते हैं, वायुके 
मिसानेसे मठ बन जाता है। जरू जमकर बरफक्ी शिलारूप 
श्रथ्वी बन जाती है, वर्योंकि फठोरता भादि प्रगठ हो जाते हैं। 
इसतरह परिवर्तन होते होते पुद्धछ परमाणुओंकी ही भनेक्क अवस्थाएँ 
माननी चाहिये | यदि छथ्यी नर आदिके मिन्न २ परमाणु होते * 
सो परिवतेन नहीं होता | 
.. यदि यह कहा जाय कि यद्यपि हंथ्वीमें स्प्रणे, रस, गंघ, 
* जर्ण चारों हें क्योंकि चारों इन्द्रियोत्ते जाने ना मक्‍्ते हें परन्तु 
जडमें गेध नहीं है, क्‍योंकि नाक जल्को नहीं मत प्क्ती, 
/ अग्निर्मे गंध रप्त-न दीं है-क्योंकि प्राण तथा बिल ग्रहण नहीं कर 
» सक्ती | पवनमें गंध, रफ्त, वर्ण नहीं हे क्योंकि धाण, निद्धा और 
नेत्र उप्तको ग्रहण नहीं करते हें | इसका समाधान यद है किपुद्दक 


ञ 
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कमी भी 'स्पर्ठ, रत, गंध, वर्ण गुणोंसे छूट नहीं सक्ता किंतु 
अनेक प्रकारके स्ऊंधोंमें कोई स्कंघ किसी गुणकी श्रगट रुपसे 
दिखाने हैं फोई किसी गुणडरो अप्रगटपने रखते हैं। गुण, गुणीसे 
कमी जुदे नहीं हो सक्ते। यदि सृक्मतासे देखा जावे तो 
इन नलादिमें अन्य गुण भी श्रगट झलक जाँयगे। मलको हम 
सेघ भी सक्ते/हैं परन्तु उप्तडी गंध स्पष्ट नहीं माल होगी | 
कमी क्रिप्ती मलकी माल्म भी हो मायगी | एक वस्तु नल संयो- 
गके बिना भिन्न गंधकी रखती है वही वस्तु जल संगोगसे गंधकी 
चदल देती है.॥ सखा आटा ओर गीला आग भिन्न २ गंपको प्रगट 
करते हैं | यदि महमें गंब न होती तो ऐमा नहीं द्वो सक्ता | 
अम्िसे पकाए हुए मोननेंमें भिन्न प्रकाका रस तथा गंघ 
दोनाता है | यदि अग्निर्में रस या गंध नहीं होते तो ऐमा नहीं 
दो प्तक्ता था| पवनके सम्बन्धसे वृक्षादिमें भिन्न प्रकारका रस, 
गेंघ, वर्ण होनाता है | यदि पवनमें ये रप्त, गंध, वर्ण न होते तो 
डप्तके संयोगसे विलक्षणता न होती | पुद्ठछोमें अनेक जातिके पहि- 
णमन होते हैं । दम अत्पज्ञानी किसी स्ऊंघडो प्रगटपके, चारों 
डंँंद्धियोंसे न अद्ण कर सकने परन्तु सुक््मज्ञानी हरएक परमाणुमात्रमें 
भी चारों दी गुणोंकी जानते देखते हें | हम शक्तिके अमावसे यदि 
ने जानें तो क्या उन गु्णोक़ा अमाव हो सक्ता है! कदापि नहीं। 

' झठद भी पुद्ठलकी अयत्त्या विशेष है | दो पृद्वलेके एक दृस्तरेसे .. 
टक्कर खानेपर जो माषा वर्गणा तीन छोकमें फेटी है उनमें शब्द 

! थना प्रगट होनाता है [यह पुद्लका गुण नहीं दे, 

। और अंतरंगः निमित्तमे पैदा होनेवाडी एक विशेष अवस्था 
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जा सकशशशभशशखचओओ०2. 
इस्त अवस्थाकों पुढुलकी व्यनन पर्याय कह सक्ते हैं। जो जो प्यारे « 
स्कपोंदी होती दें वे सब व्यंजन पर्याय हैं| आकारके पलटनेको हीः 
व्येजन पर्याय कहते हैं | अमूर्तीक आकाशका ग्रुण शब्द नहीं दो 
सक्ता क्योंकि शब्द मूर्तीक दे इसीलिये कण इंद्वियके गोचर है तथाः 
अन्य पवन, आग, जल, एथ्वीकी तरह रोका ना पक्ता है। 
शब्द सूक्ष्म स्पूल है. इसीलिये कणेके सिवाय, और ईद 
उस्तको अहण नहीं कर सक्तों | 
शब्द अक्षर रूप भी होते हें. अनक्षर रूप भी द्वोते हैं. 
मनुष्येकि शब्द अक्षररूप, पशुभेकि अनक्षररूप होते हैं | मनुप्यकरी: 
प्रेरणासे तरह तरहके बाजेंके शब्द अनक्षर होते हैं, तथा स्वाभा- 
बिक बादकोंकी गर्ना होना, विभलीका तड़कना, अग्निका चट्कना 
आदि अनक्षररूप शब्द होते हैं । ; 
वृत्तिकारने नसा दिखाया है. उप्तको समझकर पुद्लके भीः 
शुद्ध जशुदध भेद समझ लेना। जो परमाणु बंध योग्य नहीं है वह 
शुद्ध है तथा जो वेधरूप है वह अशुद्ध है। जेसे त्तिग्य व रूक्ष 
गुण पुदल्के वेधका कारण है बेसे राग छेष मोह संस्तारी आत्माके 
डंघका कारण है । इसलिये नो जीव बंधक्री अवस्थासे हटकर 
आवेध होना चाहते हैं उनको उचित दे किये रागह्रप मोहकी 
ज्यांग करके साम्यभावरूपी चारित्रकी धारण करें| यह तात्पर्य है। 
ओ्री पंचास्तिकायमें आचाये मद्ारानने एथ्वी आदिका कारण 
परमाणु है तथा शब्द पुद्धलका गुण नहीं है किन्तु एक विशेष 
जांतिका पुकलोंका परिणमन हे, ऐस्ता बताया है-- 
आवेशमत्तमुत्तो धादुनदुकस्स वारणं जो ढु। 
सो णेओं परमाणु परिणामगुणों सबमन्‍दा |॥७८॥ 
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भावाथे-जो पंज्ा भादि भेदसे मूर्तिमान है, प्रदेशापेक्षा 
चर्णादिमई मूर्तिसे अमेद है; एथ्वी, भछ, त्ेन, वायु इन चार घातु- 
ऑओंका कारण है, परिणमन स्वमाव दे, स्वये शब्दरहित है सो 
परमाणु है। 
सुद्दो संघपमवों संधो पत्माणुसंगसंघादों | 
पुद्ेमु लेमु जायदि सद्दो उप्पादगों णियदों ॥७९॥ 
भावाध्र-झव्द स्केश्वेकि द्वारा पेदा होता है, स्केंध परमाणु- 
आके मेलसे बनते हैं भर उन स्कंधोंके परस्पर संघट्ट होनेपर अन्द 
बेढा होता है-भाषा बगेणा योग्य सूक्ष्म स्फंघ जो शब्दके अम्येतर 
कारण हैं छोफमें हर जगह हर समय मौजूद हैं | जब ताल, ओठ 
आदिका व्यापार होता है या घंटेक़ी चोट होती है या मेघादिका 
मिलान होता है तब्र भाषा वगेणा योग्य पुद्ूंछः ख्य शब्द रूपमें 
'परिणमन कर जाने हैं | निश्चयसे भाषा बर्गणा योग्य पुद्ढल द्दी 
आब्ठोके उत्पन्न करनेवाले हैं ॥ 2१ ॥ 
उत्थानिक्ा-भांगे आकाय आइढि अमृत्ते द्व्योंके गुणोंको 
चताने हैं:--- 
आगासस्खवयंगाहों धम्मदव्वस्त गमणरेदुत्त । 
अम्मेद्रद्स्स डु यरृणो पुणो ठाणकारणदा॥ ४२ ॥ 
काछस्स चट्ठणा से गुणोवश्नोगोत्ति अप्पणे भणिदों । 
'पेया संसेवादों गुणा दि मुततिस्पद्दोणाणं ॥ ४३ ॥ 
आकाशस्यायगाहो धर्मद्वत्य तर यमनहेतुत्मम्‌ | 
अर्मनसखब्यरय तु ग्रुप पुनः स्ानत्राण्यता ॥ ४२॥ 
काडस्य बरस सवार झुण उपयोग इति लात्मेनों मणितः 
ज्षेपा संक्षेराद्‌ गुणा द्वि मू्तिप्रददीणानामु (४३॥ (गुगठम, ) 
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अन्वप सहित सामान्याथे-( आगाप्तस्सवगाहो ) आमश्ष 
द्व्यता विशेष गुण सर्व द्वव्योज़ों जगह देना ऐसा अवगाह गुण 
» है, ( धम्मद्व्वस्स गमणहेदुत्त ) धर्म द्रव्यक्रा विशेषयुण जीव पु 
छोके गमनमें कारण ऐस्ता गमनहेत॒त्त्व है, ( पुणो घम्मेद्रदवब्वस्पत 
चु गुणो ठाण कारणदा ) तथा अघर्म द्रव्यया विशेष ग्रुण भी 
युद्व॒ोवो स्थितिसा कारण स्थानतारणता है, ( यारस्स वह्ण्ण से ) 
चाल द्रव्यकवा विशेष ग्रुण सभी ठव्योमे समय२ परिणमन्री प्रदर 
त्तिका कारण वतना है और (जप्पणों गुणोबओंचि मपिदों) आत्माश 
विशेष गुण उपयोग दे ऐसा कटा गया है। (हि) निश्चयसे (मुत्ति 
प्पद्गीणाण गुणा) मूति रहित ठ्व्योंके विशेष गुण इस तरह (मे 
वाढो णेया) सक्षेप्से जानने योग्य हे । 
विशेषाय सर्व दरशोंसे साधारणरूपले अयगाह देनेफा 
चपरणपना जाजाशका ही विशेष ग्रुण दे पयोति अन्य ब्वब्योगे 
यह गुण अस्भव है इसलिये इस विशेष गुणते आकाश निश्चय 
होता है। एक समयमें गमन करते हुए सर्व नीव तथा पुहलोको 
साथारण गमनमे हेतुपना धर्म द्रत्थका ही विशेष गुण है क्‍्यारि 
ऊन्य द्रव्योंमें यह असमय है । उसी ग्रुणसे वर्म द्वव्यका निश्रय 
होता है | इसी तरह एक समयमे स्थिति करते हुए जीव पुद्ुलोगो 
साधारण स्थितिम करणपना अधर्म व्रव्यका ही विशेष गुण है 
क्योंकि अन्य द्वव्योमे यह अप्तम्भब है। टसी ग्रण्से अवर्म द्ृव्यवा 
निश्चय होता है | एक समयमे स्व ठव्योंकी पयायोके परिणमनमे 
हेतुपना काल द्वव्यमा विशेष गुण है उयोकि अन्य द्रव्योमे 
यह असृम्मय है । इसी गुणसे काल द्रव्यका निश्चय होता हे। 
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सर्र जीवोमे स्ाणारण ऐसा से तरह निर्मल ऐसा फैयल्जान 
ओर केबल्दअओन जीव द्वव्यक्रा विशेष गुण हे कयोंक्ति अन्य पांच 
अचेतन द्रव्योमें यह अप्तम्मव है, इस्ती विशेष डपयोग गुणसे 
झुद्ध बुद्द एक स्वभाव परमात्म दृत्यका निश्रय होता हैे। यहां 
यह प्रयोनन है. कि यद्यपि पांच द्रव्य जीधका उप्र करते हे 
ती भी इनसों दु सका कारण जान करके जो अक्षेय और अनन्त 
सुस्त आठिरा कारण विश्युद्ध ज्ञान दुशन खभायरूप परमात्म द्॒व्य 
है उप्तीको ही मनसे ध्याना चाहिये वचनसे उप्तज़ा ही वर्णन करना 
चाहिये तथा गरीरसे उद्तीका ही साधक नो जनुछान या क्रिया 
कर्म है उमरो करना चाहिये । 

भावाय- इस गाथामें आनायेने अमूर्तीक पांच ध्वव्योके विशेष 
गुण बताये है | एक समयमें सर्ये द्रव्योंतो प्राधारण अवक्राप्त देने- 
चाला कोई ट॒व्य अवश्य द्वोना चाहिये यह गुण प्तियाय आमाशके 
और फ़िमी व्रव्यमें नहीं हो सक्ता क्योकि आशश अनन्त है, 
उसीफे मम्यमें अन्य पांच द्रव्य अवगाह पारहे है तथा छोकाका- 
शर्में जद्दा कही फोई जीव या पुद्छ जगहकी जव्रुत रखते हैं 
उनऊो जवम्ात्र देनेदाला उदास्तीय कारणरूप आऊाशका ही जब- 
गाह गुण है । दरणऊ कार्यके लिये उपादान और निमित्त कारणकी 
जरूरत पड़ती है | धर्म द्रव्य, अधर्म द्रव्य और काठके अप्तस्यात 
काहाणु तो क्रिया अर्थात्‌ हलन चलनरहित है, अनादिकालसे छोसा- 
वाद्य व्यापी है। जीव पुठ्ल ही क्रियावान तथा हून चलन करते 
है। ये दोनों द्रव्य अपनी ही उपादान शक्तिसे जगह लेते, चलते 
तथा ठददरते है| इनके इन तीन कार्योके लिये सर्व नीव पुद्दूलोंके 
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डिये एक प्ताधारण निमित्त कारण अवक्नाश्व देनेमें आकाश दब्य है, 
गमन करनेमें धर्म द्रव्य है, स्थिति होनेमें अधर्म द्वव्य है| सब ही 
ऋृव्य परिणमनशीर हैं उनमें पयोयकी पलटन अपनी ह्वी उपादान 
शक्तिने होती है परन्तु उनके परिणमनमें निमित्त कारण कालदव्य 
है | आत्मा ज्ञान दशन उपयोग रखता है यह जात्माका विशेष 
गुण है जो ओरोंमें नहीं पाया जाता | आत्मा ज्ञाता भी है, श्षेय 
भी है जत्र कि सब हव्य मात्र ज्ञेव हैं, ज्ञाता नहीं है| ये पांच 
द्रव्य सपने, रस, गेध है, वर्णसे रहित हैं. इस्ती लिये अमूर्तीक हैं, 
पुद्दल मात्र मूर्तीक है | इन छ्ों द्वव्योंके भीतर एक निन आत्मा 
ही ग्रहण योग्य है ॥ ४४ ॥ 
इस तरह किप्त प्रब्यके क्‍या विशेष गुण होते हैं ऐसा कहते 
हुए तीप्तरे स्थलमें तीन गाथाएँ पुण हुई । 
उत्थानिका-आगे कालद्वब्यको छोड़कर जीव आदि पांच 
द्धश्योंके अस्तिकायपना है ऐपा व्याज्यान करते हैं-- १3१ 
जोवा पोग्गलकाया ध्म्माध्थम्मा पुणो थ आगाल । 
देसेहि असंखादा णत्थि पदेसत्ति कालस्स॥ ४४ ॥ 
जीवा: पुद्धककाया धर्माधर्मा पुनश्चाकाशम | 
प्रदेशर्सख्याता न संति प्रदेशा इति काल्स ॥ ४४ ॥ 

, अन्वयप्तहित सामान्या4-(नीवा पोग्गलकाया) अनन्तानंत 
जीव ओर अमंतानन्त पुद्ुछ ( धम्माउथम्मा ) एक धर्मद्रव्य एक 
अधर्मंद्रव्यु (पुणो य जायासे) और एक आकाइद्रव्य (देसेदिं अस- 
खाद) अपने गरेशोंक्री वणनातरी अपेक्षा संस्यारहित हैं, (कारत्त 
गत्थि पदेसत्ति) काल डव्यके बहुत मरदेश नहीं हैं | 


नह 
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विश्येपाथ-हरएक जीव संसतारकी अवस्थामें व्यवहार नयसे 
अपने प्रदेश्ोमें संकोच विस्तार होनेके कारणसे दीपकके ग्रकाशरकी , 
तरह अपने प्रदेशोंकी संख्यामें कमी ये बढ़ती न होता हुआ 
झरीरके प्रमाण आकार रखता है तीमी निश्चयसे लोकाकाशके 
चराबर ससंख्यात प्रदेशवाला है | धर्म और अधर्म सदा ही स्थित 
“हैं उनके प्रदेश छोकाकाशके वरात्र असंख्यात हें | स्केंघ 
अवस्थामें परिणमन किये हुए पुद्वलेकि संख्यात, अप्त्यात और 
अनंत प्रदेश होते हैं, किन्तु पुद्ठलके व्याख्यानमें प्रदेश शब्दसे 
'परमाणु ग्रहण करने योग्य हैं, क्षेत्रके भदेश नहीं वर्योकि पुद्ठलोंका 
आथान अनन्त प्रदेशबाडा क्षेत्र नहीं दे। सर्व पुहुछ असस्यात 
अदेशवाले लोकाकाशमें दें उनके स्केध अनेक जातिके बनते हें-- 
संख््यात परमाणुओंके, असंख्यात परमाणुओंके तथा अनंत परमा- 
शुओंके स्केंघ बनते हें वे सूक्ष्म परिणमनवाले भी होते हैं इससे 
क्लोकाफाशमें सब रह सक्ते हैं| एक पुद्वलके अविभागी परमाणुमे 
अगटरूपसे एक प्रदेशपना दे मात्र शक्तिरूपसे उपचारसे बहुप्रदे- 
ओपना है क्योंकि वे परस्पर मिल सक्ते है। आकाशद्व॒व्यके अनंत 
प्रदेश हैं । कालद्वव्यके बहुत प्रदेश नहीं है । हरणएक कालछाशु 
कालद्वव्य है सो एक प्रदेश मात्र है। कालाणुओंमें परमाणुजोंकी तरह 
, परस्पर सम्बन्ध करके स्केबकी अवस्थामें वदलनेकी शक्ति नहीं है | 
भावाथे-इस गाथामें आचार्यने पांच अस्तिकायोंको गिनाया 
। जितने क्षेत्रको एक अविमागी पुद्ठलका परमाणु -रोकता है 
उसको प्रदेश कहते हैं यह एक प्रकारक्ना माप है। इस मापसे यदि' 
-छः द्रव्योंको मापा जाता हे तो अखंड एक जीव दब्यके, अखंड ' 
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शक धर्मेद्व्यके, अखंड एक अपर्म द्वव्यके प्रत्येकके असेख्यात 
अंदेश लोकाकाशके समान मापमें आते हैं तथा जखण्ड एक 
आकाशके अनन्त प्रदेश हैं । संसारी जीव शरीर प्रमाण घकुड़ने 
फक्ैलनेकी अपेक्षा रहते हें“मीवके प्रदेशोंमें ऐसी शक्ति है कि नाम 
कमेके उदयके अनुसार छोटे शरीरमें छोटे शरीर प्रभाण ब बढ़े 
शरीरमें बड़े शरीर प्रमाण हो जाते हैं तो भी अतंख्यातकी मापको 
नहीं छोड़ते हैं | मिड जीव अंतिम शरीरसे कुछ कम भाकाखान 
रहते हैं | क्योंकि नामकर्मके विना मोक्ष होनेपर आत्माके प्रदेश न 
सकुड़ते हैं न फेले हैं | पुदवलद्वव्य नव एक अविभागी परमाशुरूपमें 
होता है तव तो वह एक प्रदेशवा्य है, परन्तु उप्तमें मिलनेकी 
शक्ति है इस छिये उप्तको व्यवहारसे बहुप्रदेशवाला कहते हैं । 
इन परमाणुओंके स्कंघ रूक्ष चिक्कण शुणके कारण बन जाते हैं । 
स्कंधकी अपेक्षा पुद्वछ संख्यात, असंख्यात और अनेत परमाणुओंको 
रखनेसे संख्यात, असंख्यात और अनन्त ग्रदेशी हैं । कालद्रन्य 
* रत्नके ढेरके समान छोकाकाशके एक एक प्रदेशमें अछूगर हैं वे 
कमी मिल नहीं पक्ते इससे हरणक कारुद्रव्य एक प्रदेशीहै-काय- 
वान्‌ नहीं हे, तब काल सिवाय पांच द्रव्य ही कायवान ठहरे | 
ऐेसा ही श्री नेमिचन्द्रसिद्धान्तवकवर्तीने दृव्यप्तेग्रदमें कहा हैः- 
होंति अरखा जीये धम्माधस्मे अंत आयासे | 
मुक्त तिधिहपदेसा कालस्सेगो ण लेण स्रों काओ ॥ 
अर्थात्‌-एक नीव, यर्म। अपममें असंख्यात, अंसंख्याव, 
जआाकाशमें अनंत, पुद्ुलमें संख्यात, असेख्यात, अनेत तीन प्रकार 


देश होते हैं जब कि कालका एक ही प्रदेश होता है इसलिये 
चह काय नहीं है )| ४४ ॥ है 
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उंत्थानिक्ञ-आंगे ऊपरके ही भावकों ढढ़ करते हैं- 
एद्राणि पंच दृष्वाणि उज्ञिकयकालं तु अत्थिकायत्ति 
अण्णंते काया पुण वहुप्पदेखाण पचयर्स ॥ ४५ ॥| 
एतानि पंचद्रव्याणि उब्छितका् तु अस्तिकाया इति | 
मण्यते काया: पुनः बहुप्रदेशानां प्रचय्य॑ | ४५ ॥ 
-"अम्वपप्तद्वित प्ताधरान्याथ-( एद्ाणि दव्याणि ) ये छः द्ूय 
( उज्झिय काले तु ) काल द्व्यकी छोड़कर ( पंच अत्थिकायत्ति ) 
पांच अस्तिकाय हैं ऐसे (भण्णंत्ते) कहे जाते हैं (पुण) तथा (बहुप्प- 
देसाण पचयत्ते काया) बहुत प्रदेशोके समूहको काय कहते हैं । 
विशेष/थ-द्न पांच अस्तिकायोंके मध्यमें एक जीव अस्ति- 
काय ही ग्रहण करने योग्य है | उनमें भी अहँत, प्रिछझ, आचार्य, 
उपाध्याय, साधु पांच परमेठीकी अगस्था, इनमेंसे भी अरहँंत और 
सिद्ध अवस्था फिर इनमेंसे भी मात्र सिछ अवस्था ग्रहण करनी 
योग्य है । वास्‍्तवमें तो या निश्चयनयसे तो रागद्वेपादि सर विक- 
रुपनालोऊ़े त्यागके समयमें सिडः जीवके समान अपना दी शुद्धा- 
त्मा ग्रहण करने योग्य हे यह भाव है । * 
भावार्थ-सुगम है ॥ ४५ ॥ 
इस्त प्रकार पांच अस्तिकरायक्री संक्षेपमें सूचना करते हुए चौथे 
स्थलमे दो गाधाएं पुर्ण हुई । 
उत्पानिका-आगे दव्योंका स्थान छोकाकाशमें है ऐसा 
बताते हें-- 5 
छोगालोगेसु जमो धम्माधम्मेंहि आददी छोगों ) 
सेसे पडच्च काछो जीवा चुण पोग्गछा सेसा॥) ४६ ॥. 
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लेकालेक्ष्योनैभों धर्माघर्मास्थामावनों लोकः | हे 
शेपो प्रतीत्य फालो जीवा' पुनः पृद्धला। शेषों ॥ ४६॥ 
अन्वयप्तद्वित सामान्याथे-(णमों) सामश दृव्य (लोगोले- 
गेस) लेक ओर अछोऊ़मे है ( सेसे पइुच ) शेष जीव पुढ़लको 
आश्रय करके (लोगो धम्माधम्मेहि आदठो) लोक धमम और अधमे 
“द्वयसे व्याप्त है तथा (फालो) काल है।(पुण सेमा जीया पुग्गठा) 
और थे दो भेप ठव्य जीय और पुठ्ठल है | 
दिशेषाय -रोझासाश और अछोझाकाश ढोनोंकरा आधार 
लक आकाश ब्॒व्य है इनमेंसे नीब पुह़लोफी अपेक्षासे धमीम्तिकाय 
अपर्मीन्तिफाय है मिनसे यह लोकाशाश व्याप्त है। अर्थीत्‌ इस 
लेकाकाशमे जीव और पुट्ल भरे है उनहीरो गति और स्थतिको 
करण रूप ये धर्म अधर्म भी टोकमे है | कार भी इन जीव 
“पुद्वलोरी अपेक्षा फ्फे लोरमे है क्योफि जीव पुहुछकी नई 
पुगणी अम्म्थाफे होनेसे पाल द्रव्यकी समय घड़ी आदि पर्योय 
अगठ होती है। तथा जीप और पुहुछ तो इस लोउमे हे टी । 
यहां यह भाव है क्रि जेसे प्रिड भगवान यद्यपि लोगराश 
प्रमाण शुद्ध अप्नग्यान प्रदेशों है जो प्रदेश केयलुज्ञान आदि 
आुणोके आधारनृत हे तथा अपने २ म्यमायमें टहस्ते है तथापि 
व्यवहार नयसे मोक्षश्लिलामें ठहरते हे ऐसे ऊद्दे जाते है तेसे सर्व 
पदार्थ यद्यपि निश्चयसे अपने अपने स्परूपमें ठहरते है तथापि 
व्यवहार नयसे लोशाराशमे ठहरते हे | यहा यच्ञपि अनन्त जीव 
अखेसि अनन्त गुणे चुद़ूछके तथापि एफ दीपके प्रा्शम मैसे 
बहुतसे दीपफोके प्रकाश समानाते हे तेसे विशेष अवगाहनांकी 


द्वितोगय खंड॥। [ १८९ 


शक्तिके योगसे “असेख्यात ग्रदेशी छोफ़में द्वी सवे दृव्योंका स्थान 
घालेना विरोधरूप नहीं है। 

भावषाध-इस गाधामें आचार्यने बताया है कवि आमाझ्य एकः 
अल्लेड अनंत व्यापक है. उसीके दो भाग कहे जाते हें। नितने 
आगमें शीच, पुद्ठठ, धर्म, अधर्म और काल द्वव्य हैं उसकी छोका- 
काश कहते है, शेपड़ो अलोकाकाश कहते है। जीव ओर पुद्छ 
इस लोकमें सर्वे जगह भरे है। जीव अनन्तानंत हैं । यद्यपि 
एक जीय लोकाकाशके प्रमाण अप्तेस्यात प्रदेशी है. तथापि केवल 
समुदबातके सिवाय कभी छोकमरमे व्यापता नहीं हे । क्‍्पायन, 
चेदना, वेक्रियिक, पेमप्त, आहारक, मारणातिक समुदघातोरें भी 
अरीरसे बाहर फेलकर आत्माक़े प्रदेश जाते है ओर कुछ देर बाद 
झरीर प्रमाण दो नाते है. तथापि इन सात प्रमु॒दबातोऊे प्तिवाय 
सप्तारी सत्र आत्माएं अपने नाम ऊर्मके उदयसे मराप्त शरोरके आकार 
प्रमाण आऊ्रार रखने हैं ! आत्माक़े प्रदेशों सरोच विस्तार भक्ति 
है, जो शक्ति नामऊर्मेके निमित्तसे परिणमन करनी हुई जीयके 
प्रदेशोंकी सडोचित व विस्तारित कर देती है। छोऊ प्रमाणसे 
अधिक एक प्रदेश भी विस्‍त्त्तार नही हो सक्ता हे | मुक्त जीय 
अंतिम घरीरसे कुछ कम आफारमें रहते हैं। 

संसारी जीवेंके शरीर सूक्ष्म जोर चादर दो प्रफारके हैं 
सुक्ष्म शरीरघारी तरणी तथा बादर शरीरबारी प्राणी साधारण 
चनस्पति अर्थात्‌ निगोद राशि ऐसी है कि निमप्तके घनांगुलफे 
असंख्यातर्य भाग थरीरमें अनन्त जीय परत्पर जवगाह देकर 
ठहर सक्ते हैं | वे एक साथ जन्मते, इ्याप्त छेते, आहार करते 





, १९० ] * श्रोप्रवचनसारदोका । 





तथा मरण करते हैं। इनफे मिवाय सूद्म शय्वी, जझ, जग्वि, 
वायु कायिक जीव भी छोकमरमें व्याप्त हैं। सृद्म जीव 
किप्तीको रोकने नहीं न क्रिप्तीसे रोके जाते हैं, वे अग्निमें जढते 
नहीं तथा क्िसीसे मारे नहीं जाने हैं। धादर शरीरधारी 
एकेन्द्री पांच प्रकारफे, छेइन्द्री, लेइन्द्री, चौइन्द्री तथा पेचेन्द्रिय 
जीव भी लोकमें यथासमव सर्वन्न पाए जाने हैं ये बादर जीच 
आधारमें पेदा होने हैं तथा यथायोग्य परध्पर रुफते और रोकते 
भी हैं और अन्यों द्वारा मरण भी प्राप्त करते देँ। इनमेंसे मी 
असनाझीमें दी. हन्द्रियादि नस जीव हैं, धर नाड़ीके बादर त्रप्त 
“एक भी नहीं नन्‍्मता है। स्थावर एकेंद्रिय जीय छोफ़में सर्व 
* जगह हैं | ०क एक जीवबके प्ताथ अनेत पुद्वल वर्गणाएं, हैं. इससे 
जीबोंकी अपेक्षा पुद्ल अनन्त गुणे हैं तथा जीवोंके प्रदेशेकि बाहर 
अनन्त पुद्ठछ बर्गणाएं हैं मिनमें बहुतसी सुक्ष्म हैं जो एक दूसरेकी 
अबगाह देदेती हैं | स्निग्ध रूक्ष गुणेकि कारण पूद्धछः परत्पर | 
“मिलकर अनेक नातिफे सुक्ष्म और बादर स्कंध बना लेते हैं। ये पुद्ुल 
भी छोक भरमें नीचोंकी तरह मीजुद हैं- फोई स्थान लोकाकाशका 
ऐप़ा नहीं है कि नहां जीव और पुद्ठल न हों। संस्तारी सर्व नीच और 
पुदुछ क्रियावान रहते हें अर्थात्‌ हटन चढन शक्तिको रखते हुए 
पम्ने करते हैं जोर स्थिति करते हें । इनकेथवगाह देनेमें मेसे 
डोकांसाश, ,निमित्त कारण है वेसे इनके गम॑नमें धर्मद्रव्य 
और छिंतिमें अंधमद्रव्य उदासीन निमित्त कारण है । कालद्वव्य 
भी'नीय और पुद्लोंकी अपेक्षासे लोकभरमें हैं। इनडी संख्या 
असंख्यात काठाणु है। ये कालाणु सर्व द्रब्योके नए पराने होने- 





हितोय खंड ,। ष् [१६५ 


रूप परिणमनर्मे उद्ासीन निमित्त कारण हें इन कालणओंकी 


ही समय समय जो परिणति होती है उससे नो समय नामका व्य- 
बह्दारकालरूप पर्याय प्रगठ होती हे- सो पुद्धछफे मिभि्तसे द्ोता 
है। जब एक पृद्छ एक कालाणुफ्ो डरुंघकर निकटवर्ती कालाणुपर 
जाता. है उतनी देरमें जो कुछ समय छगा उप्तीको फार्क्षव्यकी 
समय पयोय कहते हैं | जब्र एक जीव किस्ती क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्रमें 
गया या एक पुद्ठल क्षिसी क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्रमं गया तब उसके 
गमनमें ज्ञो घंटा, दो घंटा, चार घंटा, दिन, सप्ताह, पक्ष, मास आदि 
काल लगा उस सबको ध्यवहारकाल कहते हें। ये सब व्यवहार- 
कालके भेद समय नामा सुक्ष्मकालके समय समय वीतते हुए 
समयोंका समुंदाय है | इस तरह इस छोकमें जीव पुद्वलोंफी मुख्य- 
तासे उपकारी धर्मद्रव्य, अधमेद्रव्य, फालद्वव्य और आकाश दव्य 
हैं | इन छहोंके समुदायकी लोक बहते हैं । 
वृत्तिकारने बताया है कि यथपि सिद्ध भगवान निश्चयसे अपने 
ही स्वमावमें तथा अपने ही प्रदेशोंमें तिछते हैं तथापि व्यवह्यारसे वे 
प्रिडशिलाके ऊपर सिदशक्षेत्रमें तनुवातब॒लयके मीतर लोफाग्र तिछते हैं। 
डस्ती तरह सर्व ही द्रव्य निश्चयसे अपने अपने स्वभावमें अपने २ प्रदेशोंमे 
ठहरते हैं तथापि व्यवहारनयमें छोऋाफाशर्में ठहरते हैं ऐसा कहा 
जाता है क्‍योंकि आक्राश उन सबका आधार अनादिकालसे उदा- 
सीन रूपसे मौजूद है। छोकाकाशके सबसे छोटे प्रदेश नामके 
भागमें शिक्षको एक अविभागी' पुद्कछका परमाणु रोकतां है इतनी 
अक्ति है कि अनंत परमाणु उसमें स्थान पाजावें | मात्र स्थूछ पुद्ुछ 
स्केघ, स्थूछ तथा स्थूछ स्थूडको और स्थूछ स्थूल पुद्ल स्कृध, स्पूछ 


श्ष२ श्रीपवचनसारटोका । 








ठया स्थूल स्पूलफ़ो जगह नहीं देते किन्तु स्पूछ सूक्म जौर सकम 
स्पूल, तथा सूक्ष्म और सूह्म सूक्ष्म सभी प्रसरके पुढ़लोको तथा 
स्यूछ और स्यूछ स्पूछ पुद्धल स्थूछ सूक्ष्म तथा सुह्म स्थुल आविको 
यथाप्तमव स्थान दे सक्ते है इनमें भी विशेष अबगाहना भक्ति दै। 
जैसे स्यूल सूक्ष्म दीपका प्रकाश, चद्रका प्रकाश, तथा धूप, छापा 
आदि है जहा ये हो वहा अनेक दीपकोंडा प्रकाश व अनेक अन्य 
पुद्वल सुससे जगह पाछते है। शब्द, वायु आदि सृह््म पुद्ेल 
स्थ है। जहा एक दो शब्द गृन रहे हो वहा और अनेक शब्द 
आपफक्ते हे तथा अन्य पुद्ठछ स्कघ भी जद्दा वायु भरी हो बद्ा 
अन्य वायु व अम्य पुद्छः क्ूप भी आप्क्ते दे।इप ,तरह 
मूरतीऊ पुद्चल एक दुस्तरेरो स्थान देते हे। इसमें बोई मकारफा 
विरोध नहीं है जो अस॒ख्यात प्रदेशी लोकाराशमे अन्य निोध 
अमूर्तीक द्व्योके साथ साथ जनत पुदछ स्थान प्राप्त कर के। 
इसश् तरट यह बात दिखाई गई कि यह लोक सर्वत्र छ बन्योते 
भरा हुआ है। यद्यपि छ द्वव्प्र परस्पर मिल रहे है. तथापि कोई 
द्रब्य अपने२ खम्तावो नही छोड़ते है मेप्ता कि श्री पाम्तिक- 
यमें कहा है --- 
अण्णोण्ग पविश्चता दिता ओगाउमण्णमण्णस्स ) 
मेल्ता बि य णिश्च संग समाव णविजिइति ॥ ७ ॥ 
भावाय -ये छहो छव्य एक दूसरेमे प्रमेश करते हुए, व 
नित्य एक दूसरेफ़ो आयमाश देते हुए तथा नित्य मिलने हुए 
अपने २ खमायको नहीं छोड़ते हे, बयोकि इनमे अगुरुरुघु 
पका एक साधारण युण है जो हरणएक द्॒व्यको थ उप्तके अनंत 


। 'द्वितोष खंड ॥ [ १६३ 


गुर्णोको उस्तीरूप बनाए रखता दै-न कोई गुण क्रिप्ती द्वव्यसे 
. छूट्कर दूमरेमें मिझता है न कोई द्रव्य अन्य द्रव्य रूप होता है। 
तात्पर्य यद है कि इन छठोंद्रव्योंके मध्यमें पड़े हुए अपने 
आत्माके खमावओ़ी प्वर्व पुद्छादिसे भिन्न अपने निन शुद्ध खरुपरमें 
अनुभव करना योग्य है ॥ ४६॥ / 
उत्थानिका-मेसे एक परमागुसे व्याप्त क्षेत्रकों आक्राश्वका 
प्रदेश कहते हें बेसे ही अन्य द्रव्योंके प्रदेश भी होते हैं, ऐसा 
कहते हैं. * 
जप ते णमप्परेशाा तथप्परेसा हबंति सेसा् | 
अपदेखो परमाशू तेण परेशुब्धपों भणिदों ॥ ४०... ... 
ह5 यथा व नमभ्पद्रगा तथा भ्रदशा भव्रान्त शशाणाम' | का पु 
अपदेंदा: परस्माणु तेन प्ररेशोदमदों भणितः; || ४७ ॥ * वश रू 
ख्वयप्तद्वित सामान्‍्याथे-- मथ ) जैसे (ते णमणदेमा ) 
आकाझद्रव्यके ये अनन्त प्रदेश द्वोते हें ( तथणदेसा सेप्तार्ण 
ह्॑ति ) तेसे ही धर्मोदि अन्य द्रव्योके प्रदेश द्ोते हैं | (परमाणु 
पदेत्ती) एक अवि भागी पुठ्ठलका परमाणु बहुप्रदेशी नहीं है (त्ेण) 
उप्त परमाणूसे (पदेसुब्भवो भणिदो) प्रदेशकी प्रगटता कही गई है। 
विशेषाभ-एक परमाणु सितने आकाझके क्षेत्रक्रों रोकता 
है उप्तको प्रदेश कहते हैं उस्त परमाणुके दो आदि प्रदेश नहीं 
हैं। इस सदेशकी गापप्ते आकाश द्रव्यकी तरह शुद्ध बुद एक 
स्परमाव परमात्म व्रद्यफ़ो आदि लेकर शेप द्रब्योंके भी प्रदेश होते 
हैं। इनका विस्वारसे कथन आगे करेंगे । 
भावाथे-इस गाथामें आचार्येने यह बताया है कि द्रव्योकि 
माप करनेका गन प्रदेश है | मितने आकाणके क्षेत्रकों एक पुदुछ 


डे 
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“वरमाणु रोकता है उप्तको प्रदेश कहते हैं। इस मापसे यदि द्रव्योंफो 
आपा जावे तो आकाशके अनंत, धर्म द्वव्यफे असेस्यात, अप्म 
दव्यरे भसेख्यात, पुद्लके संख्यात, असख्यात, अर्नत व दरएक 
जीवके असेरयात प्रदेश मापमें आयेंगे काल द्वव्यका मात्र एक प्रदेश 
दी रदता है | यथपि हरएक जीवफे असख्यात प्रदेश हैं तथापि 
यह जीव शरीरके प्रमाण संकरुचित रहता है | केवल समुदघातर्मे 
श्रदेश छोकव्यापी होते हैं | यह जीव घालऊके शरीरमें छोटे 
श्रमाणफरा होता है। ज्यों २ बालक बढ़ता जाता है मीबके प्रदेश भी 
केलते जाते हैं | इसके शरीरप्रमाण व संडोचने फेलनेकी क्रिया 
दम सबको प्रत्यक्ष प्रगट है। शरीरप्रमाण आत्मा है इसीसे शरीरके 
डहरएफ भागमें ज्ञान है व दुःख सुखफा अनुभव है ॥ ४७ ॥ 
इस तरह पांचवें स्थलमें स्वतंत्र दो गाथाएं कहीं । 
उत्थानिक्ना-भागे काल द्वव्यके दो तीन आदि प्रदेश नहीं 
हैं मात्र एक प्रदेश है इसीसे वह अप्रदेशी है ऐसी व्यवस्था करते हैं- 
समओ दु अप्पदेसों परदेसमेत्तस्स दब्बन्नादस्स । 
चदिवददोी सो वद्ददि परदेसमागासद्ध्वस्स ॥ ४८ ॥ 
समयस्‍्त्वप्रदेश: प्रदेशमाजस्य द्वश्यज्ञातध्य | 
च्यतिपततः स बर्दते प्रदेशमात्रशद्रब्व॒ध्य | ४८ ॥ 

- अन्वयसहित सामान्याथ-(समओो दु अप्ददेसो) कार हृत्य 
'निश्चयसे अप्रदेशी है (सो) वह काल द्रव्य (पदेशमेत्तस्स दव्वमा- 
“दस्स) प्रदेश मात्र दब्यरूप परमाजुके ( आगाप्तदव्यस्स 'पदेसम्‌ ) 
<जआकाद दुव्यके प्रदेशको ( चद्विददो ) उडंपन करनेसे ( बह्धदि ) 

तिन करता है | /! 


5 


हि 
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-.. वि्देपायेः-समय नामा पर्यायका उपादान कारण कालाणु है 
इससे करालाणुकी समय कहते हें | वद काछाणु दो तीन आदि 
- परदेशोंसे रहित मात्र एक प्रदेशवाल्य है इससे - उत्तको अप्रदेशी 
कहते हैं | वह काव्यणु पुद्ुल द्॒व्यकी परमाणुकी गतिकी परिणति 
रूप प्दकारी, कारणसे वर्तेन करता है | हर एक काछाणुपे 'हरणक 
'छोकाकाशका प्रदेश व्याप्त है | जब एक परमाणु मंदगतिसे ऐसे 
भाप्त वाले प्रदेशपर जाता हे तब इसकी गतिके सहायसे काल द्रव्य 
बरतने करता हुआ समय पर्यायको उत्पन्न करता है। जैसे स्निग्ध 
रुक्ष गुणके निमित्तसे पुद्वछके परमाणु ओंका परस्पर बन्ध होमाता 
“है इस तरहका बंध कालाणुओंफा फभी नहीं होप्तक्ता है इसलिये 
कालाणुफो अप्रदेशी कहते हें | यहां यह भाव है कि पुद्ल परमा- 
छुका एक प्रदेश तक गमन द्वोना ही सदकारी कारण है, अधिक 
, दूर तक जाना सहकारी कारण नहीं है इससे भी ज्ञात होता है 
कि काछाएु द्रव्य एक प्रदेशरूप ही है 
भावाथ-इस गायामें आचार्यने काल द्वव्यकी वर्तनाको व 
खप्तके एक प्रदेशीपनेकी समझाया हे | श्री अम्ृतर्चद्र आचार्यकी 
संस्छतवृत्तिफा यह भाव है फ्रि कालाझ़ु द्रव्य अप्रदेशी है, वह पुद्ठल 
' द्रव्यफी तरह व्यवह्ारसे भी बहुत प्रदेशी नहीं है क्योकि वह 
कालाणु द्रव्य जाकाशन द्रव्यके प्रदेशोके त्रमाण असख्यात द्वव्य हैं, 
रत्नक्री राशिके समान केले हुए दें तथापि वे परस्पर कभी मिलते 
नहीं हैं | एफ एक आऊाशके प्रदेशको व्याप्त करके कालाणु उहरे 
हुए हैं। भव पुहल परमाणु गंद गतिसे एक काछाशु व्यात आकाश 
' श्रदेशसे निकव्यर्सी काछाणु व्याप्त आकाश प्रदेशपर जाता है तब 
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काल द्रंव्यकी वर्तना होती है अर्थात्‌ उसकी समय पर्याय पगढ 
छोती है । ओ्री जयसेनाचार्य जौर अम्रृतचन्द्राचार्य दोनोंकी दृत्ति- 
बोंसे यही बात प्रयट होरही है कि जैसे आकाशादि पांच द्रत्योंकी 
परिणतियोंके या पर्योयोके पलटनेमें काल द्रव्य सहकारी उदाप्तीन 
कारण है | यद्यपि वे एंचों ही द्वव्य अपनी शक्तिसे ही परि- 
यमन फरते हैं तैसे ही काल द्वव्यकी वर्तना अर्थात्‌ समय प्तमक 
यरिणमनेमें पुद्ुछ परमाणुका एक काछाणु व्याप्त आक्ाझके 
प्रदेशसे दूसरे कालाणु व्याप्त आकाशके प्रदेशपर मंदगतिते 
जाना प्हकारी कारण है | उपादान कारण तो स्वर्य कालद्रव्यक्री 
झक्ति है। हरणक कार्यके ढिय्रे दो कारणोंकी आावश्यक्ता है- 
उपादान और निमित्त । पांचों द्वत्योंकी पर्यायोके होनेमें उपादाव 
करण वे स्वयं हैं परन्तु कालद्रव्य निमित्त सहकारी है। इप्ती तरह 
कारद्वश्यके वर्तेमानमें उग्रदान कारण काढाणु हें और सहकारी 
निमित्तकारण पुद्ठल परमाणुका मेदगमन है | कालद्वव्पके वर्तनको 
ही समयकी प्रगटता या समर पर्योथ कहते हैं | कालद्वव्यकी 
यदि लोकाकाश प्रमाण असंडद्रव्य माना जाता तो काहद्वत्यकी 
ब्तना नहीं हो सक्ती थी और न समय पर्याय ही उत्पन्न होती | 
आकादद्रव्य तो अखंड है, उप्तके प्रदेश भिन्‍त ६ नहीं हैं- 
जकाशमें प्रदेशोंकी कल्पना मात्र मापकी अपेक्षासें है। काराणें 
सलूमग अछग होनेसे ही एक परमाणु मदगतिसे एक काछाएं 
व्याप्त प्रदेशसे दूपरे पर जा सक्ता है। अख़ड फारउंद्ृव्य 

स्पेकाकाशके बराबर मानते. तो परमाणुड्नी नियमित सेदगति 
नहीं होती तव काठकी समय पर्यय नहीं पेदा द्वोप्तक्ी | दो 
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खंगे भिन्न २ होने पर ही एक पग एकसे उठाकर दूसरेंपर निय- 
मित रूपसे रखा जा सक्तो है परन्तु यदि चीरस जमीन हो तो 
घुक नियमित रूपसे पग नहीं पड़ सक्ता है-की अधिक क्षेत्र 
उल्लंघा मायगा कभी कम | इसी तरह कालाशु अछग अढग हैं 
तत्र ही परमाणुकी नियमित मंदगति समव है। इस गतिकी 
सहायतासे ही फालकी समयनामा पर्याय होती है । इसलिये 
काल द्वव्यका एक प्रदेशपना सिछ है | इस विचारसे यह बात भी 
समझमें आजाती है कि लोकाकाशमें परमाणु भी भरे हैं और 
थे प्तव हलनचलन करते रहते दें | एक परमाणुका कुछ हिलना दी . 
शुक कालाणुसे अन्य कालछाणुपर जाना है ) यही सहायक कारण है 
जिससे लोकाकाश व्याप्त सर्वे फाठाणु सदा परिणमन करते रहने 
हैं । परमाणु हलन चलन करते कहते हैं अर्थात्र चल हैं. इसका 
श्रमाण श्री गोम्मटसार जीवकांडमें इसतरद दिया गया है-- 
पोखालदब्वग्दि अग्ू संखेज्जादी हव॑ति चलिदा हु। 
चरिममहक्‍्खेघग्म य चलछाचछा होंति हु परेसा ॥५९२९॥ 
भावाये-पुहलद्वव्यमें परमाणु तथा संस्यात अतंस्यात आदि 
छणुके नितने स्ऊँघ हैं वे समी चल हैं, किन्तु एक अतिम महा 
सँध चलाचल है क्योंकि उसमें कोई परमाणु चल हैं, कोई 
परमाणु अचल है | परमाणुसे लेकर पुल स्केंघके २३ भेद हैं । 
उनमेंसे तेईसकां भेद मद्दास्कंध हैं उत्को छोड़कर भणु, 
संब्याताणुवगंणा, अमंख्याताणुबगैणा, अनन्ताणुव्गंणा, आहारब- 
गेणा, तैनसवर्गणा, भाषावर्गणा, मनोवर्गणा, कार्माणवर्गणा आदि 
बाईसबर्गणाएं सब चलरूप हैं--हलनचरून करती रहती हैं। 
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-  तात्यये-यह यह है कि कालद्वव्यके स्वभावकी अपने आ- 
ल्मासे मिन्न जानकर अपने निन ज्ञानानन्दमई स्वमावमें ही जप- 
नेको निमानन्द छामके लिये तन्मय होना योग्य है ॥ ४८ ॥ 

उत्थानिका-आगे पूर्व कहे हुए काल पदार्थेके पर्याय स्वरू- " 
पकी और द्रव्य स्वरूपकी बताते हैं:--- 
चदिवददी तं देखें तस्सलम समओ तदों परो एुष्यो | 
जो अत्थी सो फालो समझो उप्पण्णपद्धंसो ॥ ४६॥ 
ब्यतिपततर्त देश तत्समः समग्रस्तत: परः पूर्वः | 
यो५र्यः स का: समय उल्पन्नग्रश्वेसी ॥ ४९ ॥ ; 
अन्वय सहित सामान्यायेः-(ते देसे) उस काछाणुसे व्याप्त * 
साकाशके प्रदेशपर ६ वद्वददो ) मंद्गतिस जानेवाल्ले पुद्दल 
परमाणुको (तरप्तम समओ) जो कुछ काऊ लगता हैं. उसीके समान 
समय पर्याय है ) (तदो परो पृश्वो जो अत्थो) इस प्मय पर्यौयके 
आगे और पहले जो पदार्थ है (सो काछो) वह काल द्वव्य है | (पममो 
उप्पण्ण पढसी ) समय पर्थाय उत्पन्न होकर नाश होनेवाली है। 
विशेष/ये:-नव तक एक पुद्छका परमाणु मंदगतिसे एक 
काराणुव्याप्त आकाणके अदेशसे दूसरे कालाणु व्याप्त आकाशके 
पदेशपर आता है तबतक उसमें जो काल रुग़ता है उसीके 
समान काव्यणु दृव्यक्की सुक््म समय नामकी पर्याय होती है: 
यही व्यवह्रदाल है। बालद्ृव्यकी पर्यायका यह स्वरूप कहां 
गया। इस समय पर्यायक्ते उत्पन्न होनेके पहले जो अपनी पूर्व 
वूवे समय पर्यायोमें अन्वय रूपसे बग़ाबर्‌ चजढ़ा.आएह: के. व. ययागाप्ी. - 
कादमें होनेवाडी समय पर्यायरोमें' अन्चय रूपसे -बरावरा चढ़ा 


'द्वितोब खंड । - [ ए६४६, 


जायगा वह कॉलिदरब्य नामा पदार्थ है [| यद्ययि यह समय पर्याय 
पृर्षकालकी और उत्तरकालकी प्मयोंकी संतानक्नी अपेक्षा संख्यात 
जसंख्यात तथा अनन्त पमथ रूप है तथापि बतेमानकालका 
समय उत्पन्न होकर नाश होनेवाला है, किन्तु नो पूर्षमें कहा 
छुआ द्रव्यकाल है वह तीनों काडोंमें स्थाई होनेसे नित्य है। इस - 
तरह कालुद्वव्यफ़ो पयोयखरूप और द्रव्यस्वरूप जानना योग्यहै ।: 
, अथवा इन दो गाथाओंसे समयरूप व्यवहार काछका व्याख्यान 
किया जाता है। निश्चय कालका व्याख्यान तो “उप्पादों पठ्मेसो” . 
इत्यादि तीन गाथाओंसे आगे करेंगे । सो इस तरहपर है कि . 
प्रदेशमात्र पुद्धछ दव्यरूप परमाणक्री मंदगतिसे किसी विवक्षित 
एक आकाझके प्रदेशपर जाते हुए जो वर्तन करती है बह निश्चय _ 
कालकी समय पर्याय अश रहित है। यह पहली गाथाका व्याख्यान 
है | वह परमाणु उप्त आराशके पदेशपर जग्र पतन, करता है तथ- 
उप्त पुठ्छ परमाणुके मन्दगतिसे गमनमें नो काल लगा है उसीके 
समान समय हे इस्तलिये एक समय अंश रद्ित है | अथोत्‌ समय 
सबसे छोटा काल है | इस तरह वर्तमान समय कहां गया | अब 
आगे पीछेके समयोको कहते हैं कि इस पृरवेमें कहे हुए वर्तमान 
समयसे आगे कोई समय होयगा तथा पूर्वमें कोई समय होचुका 
है इस प्रकार अतीत, अनागत, वर्तमानरूपसे तीन प्रकार 
व्यवहारकालू कहा जाता है | इन तीन प्रकार प्तमयोंमें जो कोई 
चर्तमानक्ा समय है वह उत्पन्न होकर नाश होनेवाला है | 
. अतीत और-अनागत सेख्यात, असंख्यात और अनंत समय हैं | 
- इस तरह स्वरूपके धारी कालके होते हुए भी यह मीव अपने 
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परमात्म तत्वको नहीं प्राप्त करता हुआ मूतकी अपेक्षा भनन्‍्तकाल्से- 
इस संप्तारप्तमुद््में भ्रमता चला जाया है. इसलिये ही अब इसके 
लिये अपना ही परमात्म तत्व सब तरहसे ग्रहण करने योग्य मान- 
कर अ्रद्यान करने योग्य है, व स्वप्तनेदन ज्ञानले जानने योग्य है 
तथा आहार, भय, मैथुन, परिग्रह संज्ञाको आदि लेकर सर्व रागादि 
भावोंकी त्यागकर ध्यान करने योग्य है ऐसा तात्पर्य है | 


भावाये-इस गायामें आचारयने स्पष्ट रूपसे काल द्रव्यकी 
तिदि की है । मिक्षमें उत्पाद व्यय श्रौव्य हो उस्तीको द्वत्य कहते 
हैं। काल द्ृव्यकी वर्तमान समय पर्यायका पुद्धू परमाशुकी निक- 
ट्वर्ती काछाणुपर मंदगतिसे आने रूप सहकारीकारणसे उत्पन्न होना 
स्रो उत्पाद है | इस समयपर्यायके होते हुए पूर्व प्रमयपर्ययका 
नाश होना सो व्यय है. और मिप्तकी वह समयपर्याय थी व 
है व आगामी ” होगी वह कालद्रव्य औव्य है | काछका गुण वर्तेना 
है अर्थात्‌ आप स्वये बर्तन करके दूसरे दत्योंके ब्नेमें सहकारी 
कारण द्वोना है-इस तरद काछद्रव्य पिछ है | वृतिकारने दूसरा 
अथे केवल' व्यवद्ारकालकी अपेक्षासे किया है उम्तक्ा भी भाव 
यद्द है कि वरतेमान समय पर्यायके सदुश अनंतानेत समय पर्याय 
मूतकालमें हो चुकी व अनन्तानन्त प्मय पर्याय मविष्यमें होंगी 
इन प्तमस्त तीन कालवर्ती समयोंको व्यवद्यरकाल कदते हैं | समय 
पर्यायक्ा उपादानकारण कालद्रव्य हे निमित्तकारण पुद्धल परमा- 
शुकी मेदगति है | इस मैदगतिमें मो कुछ समय छगता है वह 
सबसे छोट्य समयरूप कालकी पर्यायरूप अंश है। यद्यपि एक 
परमाएुमें यह मी शक्ति है कि यदि कद झीघर सतिसे जायें तो 
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एक समयमें १४ राजू नाम्तक्ता है तथापि उस समयके माग नहीं 
दो सक्ते ॥ नितना समय परमाणुको निकटके कालाणुपर आनेमें 
, लगता है उतना ही समय उप्तक़ो ११ राजू जानेमें लगता है । 
यह परमाणुकी विलक्षण शक्ति दै। जेसे एक आकाबके प्रदेशकीः 
यह विलक्षण भक्ति है कि एक परमाणुसे व्याप्त होनेपर भी अनंत 
अन्य परमाणुओंको स्थान दे प्क्ता हैऔर इस प्रदेशके अंश 
नहीं होते हैं वेसे समयके अश्य नहीं दोसक्ते हें | 
* यह बात पहले भी कद्दी गई कि काछाणुओंको भिन्न २ 
माननेपर ही समय पर्याय होसक्ती है। मित्र २ काछाणुओंके 
होते हुए एक काछाणु परसे दूसरेपर जाते हुए. समय पर्योय 
प्रगट होती है | पुक़ अखंड लोकाकाश प्रमाण काछ द्रव्यं माननेसे 
नियमित गतिका अमाब होनेसे समय पर्योय नहीं होसक्ती | मेन 
आमममें जो काल द्वव्यका कथन है उप्तड़ो अच्छी तंरह निश्चय 
करके यह काल अनादि अनन्त है ऐसा जानकर तथा अपने 
 आत्माको अनादि कायसे संसारबनमें मठकता मानकर अब इसको 
मोक्ष मार्गेमें चलानेके लिये निन झुडात्माका अ्रद्धान, ज्ञान व 
£ अनुभव कराना चाहिये निप्तसे यह निम परमात्मस्वमावक्ों पाकर 
/ ऋतछत्य और सिड होनावे, यह अभिप्राय है ॥ ४९ ॥ 
इस तरह कालके व्याख्यानकी सुख्यतासे छठे स्थछमें दो 
गाधाएं पूर्ण हुई 
उत्थानिक्ा-आगे निमप्तका पहले कथन किया है उस प्रदे- 
झक्का स्वरूप कहते, हैं:-- 
आगासमणुणिविद्द! आमासपदैससण्णया भर्णिदं । 
सब्चेसि थे अणगू्ण सकदि त॑ देदुमवकाखस॥ ५० ॥ 
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आकाशमनुनिविष्टमाकाशप्रदेशसेशया भणितयु । * 

सर्वेवां चाणूनां इक्रोत्ति यद्यातमवकाशम ]| ५० ॥ 

अन्वय सद्दित सामान्याथः-(अगुणिविट्ट आगाप्तर) अवि- 
भागी पुठ्लके परमाणुद्दारा व्याप्त नो आकाश है उत्तको (आगात्त- 
पदेसस्ण्णया) आाकाशके प्रदेशकी संज्ञासे (भणिदं) कहा गया है। 
तथा (तं) बह प्रदेश (प्रव्वेत्ति च अणुण) सर्वे परमाणु तथा सुक्ष्म 
स्केंपोंको (अवरास देदुं सकदि) मगद देनेड़ो समये है। 

विशेषा्/-एक परमाणु द्वारा व्याप्त आकाशके प्रवेशर्मे 
यदि इतनी जगह देनेकी भ्रक्ति नहीं होती कि बह अन्य परमा- 
णुयोंक्रो व सक्षम पदा्ोको जगह दे प्तक्ता है तो यह अनन्ता- 
ननन्‍त्र जीवराशि और उसम्तससे भी अनन्तगुणी पुद्छ सक्ि 
किप्त तरह असंख्यात प्रदैशी लोकाकाश्में जगह पाते १-इप्तको 
विस्तारसे पहछे कह चुके हैं ॥ यदि कोई झंका करे कि अखंड 
आफादद्रव्यफे भीतर प्रदेशोंका विभाग केसे सिछ हो सक्ता हैं तो 
उसका समाधान करते हैं कि चिद्रानन्दमई एक स्वमावरूप निम 
आत्मतत्त्में परम एकाग्रता लक्षण समाधिसे उत्पन्न विकार रहित 
जाल्द्वादमई एक रूप, सुख, अमृत रक्षके स्वादमें ठ्त दो मुनिर्योके 
जोड़ेका खहरनेका क्षेत्र एक है वा अनेक है ! यदि एक ही स्थाव 
है तब दो सुनियोंका एकत्व हो जायगा सो ऐसा नहीं है। और 
यदि उनका क्षेत्र भिन्नर है तव अखंड आकाथके भी प्रदेशोंका 
विभाग करनेमें कोई विरोध नहीं आता है । 

भात्राथ:इस्त गायामें आचारयने आकाशके प्रदेशक्की सामर्य 
बताई है| मिप्त आकादाको एक पुद्ठछका परमाणु रोक सक्ता है ओ। 
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उसे प्रदेश कद्दते हैं उसमें यह ताकत है कि अनन्त परमाणु छुटे . 
हुए उतनी ही जगहमें आसतक्ते हैं इतना ही नहीं सूक्ष्म अनेक. 
स्ँंध भी समाप्तक्ते हें | उप्त परमाणुमें वाधा डालनेकी शक्ति नहीं 

- है क्योंकि परमाणु सक्ष्मसृक्ष्म होता है। छोकाकाशके प्रदेश 
अप्तंख्यात हैं तथापि उसमें अप्तंख्यात कालाणु, धर्मद्रव्य, अधर्म 
द्रव्य, अनन्तानन्त जीव तथा उससे मी अनेतगुर्ण पुद्कछ समाए 
हुए हें और सुखसे कार्य करते हैं | यद्ध आक्राशकी एक विलक्षण 
जअवकाझदान शक्ति है तथा सूक्ष्म स्कंघ व परमाणुओंमें भी यथा- 
सम्मव अवकराशदानशक्ति है | यद्द बात प्रत्यक्ष प्रगट है कि 
प्रकाथके पुद्ठल स्थूछ सक्ष्म जातिके हें।एंके कमरेंके आक्राशमें यदि. 
शक प्रकाश फेल जावे तो भी वहां हजारों दीपक जलाए जासक्ते 
हैं और उन सबद्ना प्रकाश उतने ही कमरेमें समा जाता है। 
उत्त कमरेंके आकाशने तथा स्थूल सूक्ष्म म्रकाशने अन्य मरकराग्नके 
आनेमें कोई बाधा नहीं डाढी | ऐसे ,प्रकाशसे *'भरे हुए- कमरेंमें 
गर्दो डालें तो भी समा जायगी | अनेक छोटे २ भन्‍्तु धूमें उनको ' 
भी जगह मिल जगह मिल जायगी | मनुप्य-स्त्री पुरुष बे उठें 
ती भी अवकाश मिल जायगा | यह कमरेका टश्स दी इस बातका 
समाधान कर देता है कि छोकाकाग्ममें अनन्तानंत द्ब्योके अब- 
काश पानेमें कोई बाधा नहीं दे ! यद्यपि आकाश अखंड है तथापि 
उप्तके पदार्थोकी अपेक्षा खेड कल्पना किये जास्क्े हें नेसे घट- , 
काश, पटाकाश आदि। वृत्ति़ारने युगल सुनियोंकी ध्यान मग्न 
अब्प्था्में दिखाया है कि उनके दरणकक्ा क्षेत्र अट्ग २ ही माना * 
जायगा तब ही वे दो, मिन्‍न २ दीखेंगे | डन दोनोंका “एक क्षेत्र 
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नहीं होसक्ता | व्यवहारकी अपेक्षा अपंख्यात प्रदेशोंकी करपना 
प्रयोननमृत है। 


प्रदेशका स्वरूप श्री नेमिचन्द सिद्धान्त चक्रवर्तीनि भी यही 
कहा हैः-- 
जावदय आयास अविभागी पृग्बलाणु्द्धद्ध । 
ते खु परदेंस जाणे सच्वाणुद्धाणदाणरिह ॥ 
भावाबे-जितने आऊाशको अविभागी पुद्ठल परमाणु रोकता 
है बह प्रदेश है| उसमें सभे परमाणुओज्े स्थान देनेकी सामर्थ्य 
“है। ऐसा वस्तुफ़ा स्वरूप जानकर जगतके नाटकसे उदासीन रह- - 
कर निभ आत्मतत्त्के अनुभवर्में अपनी परिणतिक्रो तन्‍्मय करना 
चाहिये | 
उत्थानिका-आगे तिगरकू प्रचण और ऊर्बे प्रचयका निरू: 
*पण करते हैं--- 
एुकी च डुगे वहुगा संखातीदा तदो अणंता य। 
“ ,इन्धार्ण/च पदेसा संति हि समयत्ति कालस्स ॥ ५१7 
एक या द्वो बहवः सख्यातीतत्ततोउन-ताश्व । 
द्रव्या्णां च॒ प्रदेशा; सब्ति हि समया इति कालश्य ॥५१॥ 
अन्यय सहित सामान्याये-( दब्याणं पदेसा ) फाल द्वव्यके 
« ना पांच हब्योके प्रदेश (एको व दुगे च बहुगा संख्यातीदा तदो 
जणेता य संति) एक या दो या बहुत, या असंख्यात तथा अनन्त 
यथायोग्य होते हैं ( क्रालत्स द्वि समयत्ति ) परन्तु निश्चयसे एक 
'प्रदेशी काल द्वव्यकें समय एकसे अनन्त तक द्वोते हैं । 
विशेषार्थ-मुक्तात्मा पदार्थमें एड्ाार च परम समता रसके 
- भारमें परिणमनरूप परमानन्दमई एक लक्षण सुखामृतसे भरे हुए 
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“और केवलज्ञानादि प्रगटरूप अनन्त ग्रणोंके आधारभत, लोकाकाश- 
प्रमाण झुद्ध अंख्यात प्रदेशोंका नो प्रचय या समूह या समुदाय 
या राशि है उप्तको तियेक्‌ प्रचय, तिर्यक्‌ सामान्य, विस्तार सामान्य 
“या अक्रम अनेकान्त कहते हैं। यह अदेशोंका समुदायरूप तियकू- 
प्रचय जसे मुक्तात्मा द्वव्यमें कहा गया है तेसे कालकी छोड़कर 
,अन्य द्ब्योंमें अपने अपने प्रदेशोंकी सेझ्याके अनुप्तार तियेकू- 
ग्रचय होता है .ऐस्ता कथन समझना चाहिये | तथा समय 
समय वतेनेवाली पूर्व और उत्तर पर्यायोंकी सन्‍्तानको ऊर्ध्ज 
प्रचय, ऊध्ब सामान्य, आयत सामान्य, या क्रम अनेकान्त 
कहते हैं । भेसे मोतीकी माछाके मोतियोंको क्रमसे गिना जाता है 
इसी तरह द्वव्यकी समय २ में होनेवाली पर्या्योग्रों क्रमसे गिनाः 
जाता है | इन पर्यायोके समूहको ऊर्ध्य सामान्य कहते हैं | यह्‌ 
सब द्रब्योंमें होता है | किन्तु काठके सिवाय पांच द्वव्योंकी पूर्व « 
उत्तर पर्यायोंका सन्‍्तान रूप जो ऊवब्य प्रचय है उप्तका, उपादान 
कारण तो अपना अपना द्व॒व्य है परंतु कारुद्रव्य उनके लिये प्रति- 
समयमें सहकारी कारण है | परंतु जो कालद्वव्यका समय सन्तान 
रूप ऊर्व्य प्रचय है उप्तका काल ही उपादान कारण है और का 
ही सहकारी कारण है | क्योंकि फालसे मिन्‍द कोई जौर समय 
नही है । कालकी जो पर्यायें हैं वे ही समय हैं ऐसा अभिग्राय है॥' 

मावार्य-एक समयमें हो बिना क्रमके अनेक प्रदेशोंके समू- 
हका बोध करानेवाला विस्तार तिक्‌ प्रचय है । अनंत समयोंनें 
ऋ्रमसे होनेवाडी पर्योयोंकी राशिका बोध करानेवारा ऊद्ये प्रचय 
है। नेसे एक मैदान है और एक सीढ़ी है | मेदानकी चौड़ाई 
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ति्कू प्रचय है। सीढ़ीमें अनेक सीढ़ीयां ऊपर नीचे हैं, कम 
“क्रमसे चली गई हैं. | लम्बाई रूप हैं| इसको उच्च प्रचकरा 
'इष्टान्त कह सक्ते हैं । 
कालद्र॒प्प एक प्रदेशवाला है. इससे उसमें तिर्थयक प्रचय 
नहीं है | जन्य द्रव्य बहुप्रदेशी हैं | इससे उन प्रदेशोंके समु- 
दायकी तियक्‌ प्रचय बहते हैं | पुद्लके संघ संख्यात, असंख्यात 
या अनेक प्रदेशी परमाणुओंकी अपेक्षासे हैं, परमाणुमें मिलनशक्ति 
है इससे बहुप्रदेशी है| धर्म, अधमे व एक जीव असंख्यात 
प्रदेशी हैं। यद्यपि जीव संकोच वि/तारके कारण छोटे बडे शरीर" 
शमाण रहते हैं. तथापि अप्तग्यात प्रदेशोंके समूहसे अलग नहीं 
दोते, आकाश अंनन्त प्रदेशी है | एक ही प्तमयर्मे द्ृव्येकि फेल 
न्वक्रा ज्ञान तियेक प्रचयसे होता है | 
सब ही द्रव्य परिणमनश्लीढ हैं। उनमें ऋमस्ते पर्याय द्वोती 
दती हें," एक समयमें एक पयौय होती है पिछली नष्ट हो नाती है। 
न्यदि तीन क्ाछरी अपेक्षा अगढी व पिछली पर्यायोड़ा नोड़ अपने 
च्यानमें छेवें तो अनेत्त पर्यायोका समूह बुद्धिमें झलने गा, इस समूहों 
ऊब्ये, प्रचय कहते हैं| कालके बिना पांच द्वज्योंमें ऊरव्प प्रचच यथपि 
उन द्रृव्योकि द्वी उपादान वारणरूप परिणमनसे होता है तथापि 
उनझा बोश वे! ऐेफी समय नाम पयायक्ति द्वारा होता है |-कालकी 
साथ पर्यथडेंडदी ह इमी सद॒कारी कारणसे अन्य 5:बोंकी पर्या- 
योज्षा ज्ञान होता हे | काछ दव्यकी समय प्रयोगोके पमूहका जो 
ऊंध प्रचय है उप्तज़ा उपादान कारण मैसे काल है वेसे उप्तरा 
“सहकारी कारण भी काल है। क्योंकि समय काडड़ी ही पर्याय है। 
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+अयात्‌ भव नसमयोंकी ध्यानमें लेकर द्वी ऊर्ध्य प्रचयका ज्ञान होता 
हैं तब यह स्वतः सिद्ध है कि अन्य दब्योंके ऊर्ध्व' प्रचयकी 
कालका ऊव्य प्रचण सहफारी कारण है क्षिन्तु काल दव्यके ऊर्ब- 
अचयका ज्ञान करानेको कालफे समय ही सहकारी कारण हैं इसलिये . 
वही उपादान तथा वही निमितत है। क्योंकि समय काल द्वव्यकी ही 
ययायें हैं काठके सिवाय अन्य क़िस्ती द्वव्यकी पयोयें नहीं हैं| 
. यहां यह समशना चाहिये कि ऊर्ष्वे प्रचयके भावके लिये 
शेप्ता कहा गया है कि कालके ऊध्वे प्रचयके लिये काल ही उपादान 
यथ काल ही सहकारी कारण है | 
फाल हूव्यकी पर्याय जो सप्रय है. उप्तका उपादान कारण 
काल द्रव्य'है किन्तु उस समय पर्योयक्रा निमित्त कारण पुद्धछ 
परमाणुका एक कालाशुमे दूसरे कालाणुपर मंदतासे गमन है मैसा 
पहले कह चुके हैं । 
कालमें कितनी समय पयौय होती हैं इसकी कल्पनाक्रे लिये 
धरमाणुकी कोई क्रियाकी आवश्यक्ता नहीं है। इसके लिये तो 
मात्र कालहीसे काम चल सक्ता है। जेसे ओर द्र॒व्योंक्ी पर्योयोके 
मिननेके लिये कालके समय कारण हैं वेसे कालके पर्यायोंक्रों गिन- 
नेके लिये काठफे समय ही कारण हैं। इसलिये कालके उर्ब प्रचय- 
के लिये कालको ही उपादान और निमित्त कहा गया है। भाव 
यह है कि सर्व दव्योंमें ऊथ्ये प्रचच और तियेक्‌ प्रचय है, मात्र 


' क्वाल द्ृब्यमें तियेक्‌ प्रचय नदीं है इसीसे पांच द्रव्य अस्तिकाय हें, 


! 
है 
3 
| 


काल अस्तिकाय नहीं है ॥ ५१ १) 
है इप्ततरद सातर्यें स्थल स्वतंत्र दो गायाएं पूर्ण हुईं। 
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:. उत्थानिका-आंगे समय संतानरूप ऊद्बे प्रचयका अन्वयी 
- रूपसे आधारभूत काल दृव्यकोी स्थापन करते हैं | 
उप्पादों पद्धंसो विज्ञदि ज़दि जस्स एकसमयम्मि । - 
समयस्स सो थि समओ सभावसमवह्विदी हवदि ॥पशा 
उत्ादः प्रध्यंसो ज्यिते यदि यध्यकसमयं | हा 
, समयस्य सो5पि समय: स्वमावसमवद्यितों भवति ॥ ८२ ॥ 
अन्वय सहित सामान्याये-(मस्स समयस्स) समय पर्योयकी 
, उत्पन्न करनेवाले निप्त काछाण द्रव्यका (एक समयम्मि) एक वर्तमाव 
समममें (जदि) जो (उप्पादो) उत्पाद तथा (पडंसो) नाश (विजवि) 
: होता है (प्रो वि,समओ) सो दी काल पदार्थ ( समावस्तमबद्धिदो 
हबदि ) अपने स्वमावमें भले प्रकार स्थित कहता है । 
, . विशेपार्थ-कालाए द्रव्यमें पहली समय परयोयक्ता नाश नई 
समय प्योयक्रा उत्पाद निप्त वर्तमान समयमें होता हे, उस्त 
समय इन दोनों उत्पाद और नाशका आधाररूप काछायुकूप 
,कँब्य भ्रोव्य रहता है । इसतरह उत्पाद व्यय प्रौव्यकूप स्वभावमई 
, सत्तारूप अस्तित्व इस काल द्वव्यका भरेप्कार सिद्ध है। मेसे 
एक हाथकी अगुलीको टेढ़ा करते हुए जिम्त वर्तमान क्षणमें दी 
चक्र अवस्थाका उत्पाद हुआ है उसी ही क्षणमें उस्ती ही अगुरी 
द्रव्यकी पहली सीघीपनेकी पर्यायका नाश हुआ है. परंतु इत 
दोनोंकी आधारमृत अंग्रुढी द्रव्य प्रौव्य है। इसतरद द्व्यी 
,पिडि होती है. अथवा जिम किसी आत्मद्रव्यमें अपने खमावमई 
सुसका निम्त क्षणमें [उत्पाद है उसी ही क्षणमें उसके पूर्व अनुभव 
होनेबाले आकु उतारूप दुःख पर्यायका नाश दे परंतु इन वोनेडे 


हे 
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आधारमूत्त परमात्म द्वब्यका भीव्य है। इसतरह द्रब्यक्री स्िछिः 
है अथवा एक आत्तद्रन्यमें निम्त समय मोक्ष पर्यायका उत्पाद 
है उप्त ही प्रमय रत्नप्नयमई मोक्ष मार्गरूप पर्यायका नाश है परन्तु 
इन दोनोंके आधारभूत परमात्मद्वव्यका औन्‍्य है। इस तरह 
द्रव्पकी सिद्धि है ।तेसे ही मिप्त काल द्वव्यकी निम्त क्षणमें वर्ते- 
मान समयरूप पर्यायक्रा उत्पाद है उस्ती काल द्वव्यक्री पूर्व समयकी 
पर्यायका नाश हे परन्चु इन दोनोंके आधाररूप अमुली द्ृव्यके 
स्थानमें कालाणु द्वव्यका ध्रोव्य है इप्त तरह काल द्व्यकी सिडि है। 
भातराथे-इस्त गाथाकी अमृतर्चद्र आचार्येक्त ठीका भी बहुत 
उपयोगी है इससे उम्तक्ना प्तार यहां दिया जाता है, कि समय 
निश्रयसे काल पदार्थका वृत्य॑श् अर्थात्‌ वर्तनाका अंश या पर्याय 
है। नन पुद्ठलका परमाणु मंदगतिसे पूर्व कालाणुको छोड़ कर आगेकी 
काछाशुपर नाता दे तब इस सद॒कारी क्ारणके निमित्तते अवश्य 
कालाणु द्वत्ममें पूर्व समय्र पर्यायका नाझ और वर्तमान समय पर्यो- 
यका उत्पाद होता है | सेल्छतमें शब्द हैं “ समयो हि समयपदा- 
थस्य वृत्त्येशः तस्मिन्‌ कस्याप्यवस्यमुत्पादप्रथ्वेत्ती संमयतरः, 
परमाणोव्येतिपातोत्पद्यमानत्वेन कारणपुर्वत्वात्‌ | ” यदि कोई कहे 
काछाणुक़ी जरूरत नहीं है, उत्पाद और नाश समय पर्याथ्की ही' 
होता है तो उप्तज़ो विचारना चाहिये कि उप्त एक समय पर्यायके 
उत्पाद और नाश एक कालमें होते हैं कि ऋमसे होते हैं | यदि 
कहो कि एक कालमें एक साथ एक समय पर्यायके उत्पाद व्यय 
होते हैं तो यह वात ठीक नहीं है क्योंकि एक समय पर्यावक्े 
भीतर दो विरुद्ध स्वभाव नहीं होप्तक्के कि बही एक क्षणमें हि 


+ कि, 
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चट्टी नाश हो । यदि कहो कि समय पर्योयमें उत्पाद व्यय क्रमसे 
द्वोते हैं तो यद भी सेभव नहीं है क्योंकि समय अत्यन्त सुक्षम हैं 
उप्तके विभाग नहीं होते और न वह स्थिर रहता है। इसलिये निप्तमें 
जब वर्तमान समय पर्यीयका उत्पाद होता है तब्र ही पुर्वे समय पर्यो- 
यक्का व्यय होता है। इन दोनों अवृस्थाओंमें बतेनेवाला कोई अवश्य 
मानना पड़ेगा | सो द्वी बढ समय पदार्थ है। उप्त काल द्वव्यके 
भीतर एक ही वर्तनाके अशमें दोनों उत्पाद और व्यय संभव हैं 
अधीत्‌ जब काल द्वव्यने वर्तेन क्रिया तब पृवें समय पर्योयक्रा नाश 
दोना दी नवीन समय पर्यायक्षा उत्पाद होना होगया इस तरह सह- 
जमे उत्पाद व्यय प्लिछ होगए। जत्र ऐसा है तब कार पदार्थ निर- 
न्वय नहीं माना जामक्ता अथीत्‌ कालद्रव्य अन्वय रूपसे सदा मानती 
पड़ेगा, क्योंकि जो पुर और उत्तर समयोंसे विशिष्ट होगा उस्ीमें 
ही एक समयमें एक साथ पूर्व समयका नाश व उत्तर प्मयक्रा 
उत्पाद होगा | यदि कालद्रन्य स्वभावसे नाश व व्यय नहीं होवे तो 
प्रीव्य भी न होवे, क्योंकि जिम्तमें पर्यायोंका परिणमन होगा वही ओव्य 
द्वोगा, तथा जो प्रौव्य होगा उस्तीमें परिणमन होगा। इन सीनोंका एक 
काल होना सिद्ध है इसलिये काल द्रव्यके धौत्य होते हुए ही उसमें 
पूरे समयका नाश और उत्तर समयक्रा उत्पाद भले प्रकार सिद्ध . 
झोसक्ता है। गेमा ही कार पदायका स्वभाव पिछ है अर्थीत्‌ 
चह काल द्रव पुर्वे उत्त समयक्री अपेक्षा उत्पाद व्यय करता हुआ 
ही प्रीव्ा रहता “| ब्सीसे काल वास्तविक द्रव्य है | इस गाया. 
2 प्रकार काल :>फ़ी सिद्धि है तथा वृत्तिकार श्री अमृतचन्द्रा- 
चायने यहाँ भी 5 न्यष्ट कर दिया दै कि समय पर्यायका सहफारी 
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फारण पुद्ूछ परमाणुका हिलना है अथौत्‌ एक फालाणुसे निकटवर्ती 
कालाणुपर आना है | समय पर्याय काछद्वव्यके विना माने नहीं 
सक्ती है जेसे आत्माको ध्रीव्य मानते हुए ही उस्तमें देव पर्या- 
अक्ा नाश और मनुष्य पर्योयक्रा उत्पाद एक समयमें विश्वद गतिकी 
अपेक्षा मनुप्य आयु कर्मरे उदयके कारण प्रिद होते हैं तेसे 
डी कालद्वव्यकी मानते हुए द्वी उम्ममें पूर्व समय पर्यायका नाश और 
वतेमान पर्यायकरा उत्पाद सिद्ध होप्तक्ता है। वही पर्याय उपजे बी 
नष्ट हो यह असंभव है । किमी आधाररूप द्॒व्यके होने ही 
उसमें अवस्थाएं होसक्ती हैं | नेसे सुबर्ण द्वव्यक्रो मानते हुए ही 
सोनेकी दशा पलट सक्ती है, वह कुंडलमे कंक्रणक्री पर्यायमें बदला 
जा सक्ता है अर्थात्‌ सुवर्फे स्थिर रहते हुए कुंडल पर्यावको 
नाशकर कंकण पर्याय पेदा होती है । कुंडल पर्याय माज्रमें नाश 
ओर उत्पाद नहीं चन सके । जब बह नाश दोग़ा तब कुंटलका 
जन्म नहीं होगा | सुवर्णके रहते हुए ही जत्र 'कुन्डल नए होता 
है तब कंकण पैदा होता है। वास्तवर्मे अन्वयरूपसे वर्तमेबाले 
सुबर्णके स्थिर होतेहुए ही उप्तमें दो भिन्नर सम्योकी अपेक्षा 
दो मिन्न पर्यायें होप्तक्तो हैं।एक क्षणमें तो एक ही पर्याय झलकेगी, 
दो नहीं रह प्तक्तीं क्योंकि वतमानकी पर्याथ पूर्व पर्यायको नाश 
; कर ही प्रगट हुई है | वास्‍्तवमें देखा जावे तो हरएक द्रव्य अपने 
: भीतर अपनी अनन्त पर्यायोंफो शक्ति रूपसे रखता है उनमेंसे 
“एक क्षणमें एक पर्याय प्रगठ होती है तब और सब मात झक्ति 
' रूपसे रहती हैं | पर्यायोंझा तिरोभाव आर्विभाव हुआ करता है- 
जो नष्ट हुई उप्तका तिरोमाव जो प्रमटी उप्तका भार्विभाव होता 
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है । यही बात काल द्रव्यमें हे। वह काल्द्वव्य रूप कालाणु अपने 
मीतर द्वोनेवाली अनंत समयपर्योयोंको शक्ति रूमससे रखता हे। 
उनद्दीमेसे एक क्षणमें एक समयपर्याय प्रगट होती है. अन्य सब 
सप्रगट रहती हैं। श्री तच्वार्यद्धतमें भी कहा है कालश्र (६--३९), 
स्लो अनन्तप्तमयः (५-४ ०)| भाव यही है कि काल द्वव्य है सो 

अनन्त समयोंकोी रखता है | सारांश यही निकलता है. कि फाल- 
द्रव्यकी सत्त सिद्ध है | बिना कालके अस्तित्वके समय आकाश 
कूलके समान जवस्तु है। मिप्त समयक्रों व्यवहारफाल पते हैं 
चह समय काल्द्व्यकी पर्याय है यही भले ग्रकार सिद्ध है ॥९२९॥) 
उत्थानिका-आगे यह निश्चय करते हैं कि जेसे पूर्वमें कहे 
अनाण एक व मान समयमें काल द्वव्यका उत्पाद व्यय भव्य पड 
इकया गया तसे ही सब समयोंमें होता है- 
एफम्मि खंति समये संमवठिदिणाससण्णिदा भद्धा । 
समयस्स सन्यकालं एस हि कालाणुसब्भावों ॥ एु३ ॥ 
एकट्रमन्सन्ति समये समवस्यितिनाशसंज्िता अर्था। | 
समयस्य सर्व एप हि कालागुसद्वावः ॥ ५३ ॥ 
अन्वयप्तद्वित सामान्याथे-( एकम्मि प्मये ) एक समयमें 
( समयस्स ) कालछव्यके भीतर ( संमवदिदिणाप्तप्तण्णिदा सट्टा ) 
उत्पाद, व्यय ओर प्ोष्य नामके स्वभाव ( संति ) हैं ( एप हि ) 
जिश्वय करके ऐमा दी (काठाशुसव्भावो) काठाणु द्वव्यका सभाव 
(सन्वकाले) सदाकाल रहता है | 
विशेषाथः--मेसे पहले अगुली द्वव्य जआादिफे दशांतसे एक 
झमपमे ही उत्पाद और व्ययक्रा आधपारमृत होनेसे एक विवर्धित 
चतमान स्मय्मे ही काल द्वव्यके उत्पाद व्यय श्रीव्यपना स्थापित 
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किया गया तेस़ा ही सर्व समयोंमें जानना योग्य है | यहां यह 
तात्पर्य निकालना चाहिये कि यय्पि मूतकालके अनन्त ममयमें 
डुर्लम और सब तरहसे यरहण करने योग्य सिद्गतिका काल- 
लव्घिरूपसे बाहरी पतकारीकारण काल है तथापि निश्चय नयसे 
अपने ही शुद्द आत्माके तत्वका सम्यक्‌ अ्रद्धान. ज्ञान और चारित्र 
तथा सर्च परद्रव्यकी इच्छाका निरोधमई छक्षणरूप तपश्चरण इस 
तरह यह जो निश्चय चार प्रकार आराधना यही उपादान कारण 
है, काल उपादान कारण नहीं है इससे कालुद्व्य त्यागने योग्य 
है यह मावाथे है। 
भावाथे-इस्त गाधामें आचार्यने स्पष्ट रूपसे कह दिया दे 
हि काल अब्य नित्य है | एक काछाणु एक स्वतेत्र फाल दव्य है 
इस तरह असंख्यात काछाणु असंख्यात काल द्वव्ष है | द्रव्य उसे 
ही कहते हैं जो सदा ही प्रवाह रूपसे उत्पाद व्यय प्रीव्य स्वमा- 
चको रखता है | यह लक्षण भले प्रकार काल द्वव्यमें सिड किया 
गया | काल दरब्यक्रा वतेना गुण है. उप्त बतेना ग्रुणकी पर्याय 
समय है| पर्याय एक समय मात्र रहती है | हरएक समयमें जब 
एक पर्याय पैदा होती है तब पुरानीको नाशकर ही पेदा होती है 
जर पर्यायोंका उत्पाद व्यय विना क़िप्ती माधार ऋून्यके नहीं हो 
सक्ता है । सुबर्णफे रहते हुए द्वी उप्तकी कंकणकी अवस्था बदुल- 
कर कुंडलरूप होसक्ती है। इसी तरद काछाणु सदा श्रुव बना 
रहता है | उसीमें समयपर्यायथ हर समय नई नई छ्ोती रहतीहे। 
इससे यह अच्छी तरह निश्चित है कि उत्पाद व्यय घोत्यकूप 
काल द्वव्य है| 
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ऐसे नित्य काछ हब्यको स्वीकारकरके मात्र व्यवहार ही द 
काल है निश्चय काल द्वव्य नदी है इस वह्पनावों त्याग देना 
चाहिये | कोई स्वभाव या जवस्था विसी र॒भाववान या अवस्था- 
वानके बिना नहीं होसकते | समय नामका व्यवहार काल जप 
प्रप्तिड है और वह क्षण क्षण न होनेवाढा है तब वह अवश्य 
किसी द्रव्यकी पर्यीय है ऐसा मानना होगा। निम्तकी समयपयोय 
है उप्त काल द्ृव्यकी अवश्य नित्य मानना पट़ेगा। इस तरह की 
द्धव्यके कारण जनन्तानन्त समय वीत गए, अमीतक हमको सिड 
समान शुद्ध आत्माका निन स्वभाव ग्राप्त नहीं हुआ इस्लल्यि हमों 
अपने इस भानव-जन्मके थोड़ेसे समयोको बहुत अमृस्य समझबर 
उनका उपयोग निश्चय सम्यग्दशन, शान, चारित्र, तप रूपी आत्मा" 
जुभव या आत्मध्यानमें लगाकर कर्मके बेधनोको काटना और स्बतेत्न 
होनेका यत्न १रना योग्य है ॥५३॥ 

डत्थानिशश-आगे उत्पाद व्यय प्रौव्यमई अम्तित्त्ममें ठहरे 
हुए कालब्व्यके एक म्रदेशपना स्थापित करते हें- 

जस्स णघ संति पदेसा पदेसमेस व तच्चदों णादुं | 

ख़ण्णं ज्ञाण तमत्य॑ अत्यंदरभूदुम॒त्थीदों ॥ ५४ ॥ 

यस्य न संति प्रदेशाः प्रदेशमान वा तक्त्तो ज्ञातुम्‌ | 

झून्य जान हि तमभ्रमथास्तरभूतमस्तित्वात्‌ ॥ ५४ ॥ 

अन्वय महित मामान्याथेः-( नर्स पदेसा ण संति ) मिर्त 
किसी पदार्थके बहुमदेश नहीं हें ( व पदेसमत्त तच्ढो णाह ) 
अथवा जो वल्तु अपने स्वरूपसे एक प्रदेश मात्र भी नहीं मानी 
जाती है (तमत्थे सुण्णं जाण ) उप्त पदार्थकोीं झन्य जानो पयोंकि 
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( अत्थीदो अत्येतरमूदम्‌ ) वह उत्पाद व्यय प्रौव्य रूप अत्ति- 
त््वसे अर्थातरभूत अर्थात्‌ भिन्न दोनायगा वर्योकि उसमे एक प्रदेश 
भी नहीं है मिप्तसे उमकी सत्ताफ़ा बोध हो । 

विशेषार्थ:-अप्ता पूर्व सुत्नोमे कहा है. उस्त प्रकार काल पदा- 
थमें उत्पाद व्यय ्रोव्यरूप अस्तित्व विधमान है। यह 
अस्तित्व प्रदेशफे बिना नहीं घट प्क्ता है। जो प्रदेशवान है वही 
काल पदार्थ है | कोई कटे कि काल्द्रव्यके अभावमे भी उत्पाद 
व्यय धोव्य घट जायगा? इसफा समाधान करते है कि ऐसा नहीं 
हो सक्ता। जँसे अगुली दृव्यके न होते हुए वर्तमान बक्र पर्यायका 
जन्म और मूतझालकी सीधी पर्योयका विनाक्ष तथा ठोनेंके आधा- 
मूतझा ओव्य ऊरिप्तता होगा ? अर्थात्‌ क्रिमीमा भी न होगा तेसे 
ही कालद्ृव्यके अमायमे वर्तमान समय रूप उत्पाद व भूत समय 
रूप विनाश व दोनोंक़ा आधार रूप ध्रीच्य उन्तका दरोगा? क्मीया 
नहीं होपकेगा। यदि सतारूप पद्ार्थथरी न माने तो यह होगा कि 
विनाश समी दूसरेशा उत्पाद किसी अन्य व च्रौज्य किप्ती भौर- 
था होगा । ऐसा होते हुए सर्वे वस्तुफा स्वरूप विगड भायगा | 
इसल्यि दस्ठुके नाशके भयसे यह मानना पड़ेगा कि उत्पाद व्यय 
ओऔव्यका कोई भी एक आधार है। वह इस प्रकरणमे एफ प्रदेश 
मात्र कालाणु पदार्थ ही है | यहा यह तात्पर्य समझना कि भृत्त 
अनन्त कालमे जितने कोई सिद्ध सुसके पात्र हो चुके है च 
अविष्यवाल्म अपने ही उपादानसे सिद्ध व सम अतिशबदूप 
इत्यादि विशेषणरूप अतीडिय प्िद्ध खुख्रे पात्र होवेंगे 
वे प्तन ही काठ लव्धिके बसे ही हुए है वहोगे। ती 
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अपना परमात्मा ही उपादेय है ऐसी रुचिरूय निश्चय सम्यदशन 
जहां वीतराग चारित्रका होना अविनाभावी है. उप्तकी ही मुख्य- 
तासे है. न कि कालकी, इसलिये काल हेय है। जेसा कहा है- 

$# पलछविएणबहुणा जे सिद्धा णखरा गये काछे । 

सिज््षिदृदिं जेवि भेंविया ते जाणइ सम्ममाहइप्पं ॥ 

भावाश-वहुत क्या कहें जितने उत्तम पुरुष भूतकालमें सिछ 
हुए हैं व जो भव्य जीव भविष्यमें सिद्ध होंगे सो सब सम्यग्दश- 
नकी महिमा जानो | 
भावार्थ-इप्त गायथामें आचार्यने काल द्वव्यको एक मरदेशी 

सिद्ध किया है और यह कहा हैं कि निप्त मिप्त पदार्यका हम 
अस्तित्व मानें उप्तमें प्रदेश अवश्य होने चाहिये तब ही उत्पाद 
च्यय प्रोव्य रूप अस्तित्त्य बन सक्ता है । द्रृव्यमें प्रदेशक्त्व नामक 
गुण होता है मिप्तसे हरएक द्रव्य फोई न कोई जाकार अवश्य 
रखता है | निप्तमें फोई आकार न होगा वह शूत्य होगा उस्तका 
सर्वथा अभाव होगा, फ्योकि काल द्रव्यमें समय पर्यायका उत्पाद 
व्यय होता है तथा फाठाणुका श्रीव्य है तब्र वह प्रदेशवान्‌ अवश्य 
है। बिना भ्रदेशके वह शून्य होगा तब्र उस्तड़ी समय पर्याय भी 
न होगी | यदि कोई द्रव्यको प्रदेशरूप न मानकर उत्पाद व्यय 
ओव्य सिद्ध करेगा तो बिलकुल पिंड न होगा | जो चचस्त द्वोगी 
उसीमें अवस्था होना सेभव है। 

हांपर श्री अमृतचंद्राचायने यह बात उठाई है. कि काझू 
द्रब्यके ठोकाकाश प्रमाण अखंड अप्तेस्यात प्रदेश नहीं माने जा 
सक्ते| ऐसा यदि माने तो समय पयोयकी प्लिद् नहीं होगी, क्योंकि 
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जब कानाण द्रव्य एक प्रदेश मात्र मिन्नर होगा तत्र ही एक 
पुद्कलका परमाणु एक काठलाणुसे दूसरे काझाणुपर जायगा और 
तब ही समयपर्याय उत्पन्न होगी। दो काछाणु जुदे जुदे होनेसे ही 
समयपर्यायक्रा भेद प्रिझ होगा। जो छोकाकाशप्रमाण अखण्ड 
शक कालद्व्य होवे तो समयपर्यायक्री स्िदि केसे होमक्ती है ? 
यदि कोई कहे कि कारुद्रव्य लछोकाकाश प्रमाण अप्रेज्यात प्रदेशी 
है उसके एक प्रदेशसे दूसरे प्रदेशपर जन्र पुद्ल परमाणु जायगा 
तत्र समयपर्यायक्षी स्तिछ्ि द्ोमायगी? तो उप्तका उत्तर यह है कि 
ऐसा नहीं होसक्ता व्योंकि एक प्रदेशरूप वर्तनेका सभे प्रदेश्षोमें 
चर्सनेसे विरोध है “ एकदेशबृत्तेः सर्वृत्तित्त्तविरोधात्‌ ” अर्थात्त्‌ 
जब एक प्रदेशमात्रमें बर्तन हुआ और शेपमें न हुआ तब फाल 
द्व्यक्रा वर्तन,ही न बना तथा अखंड कालदव्यमें परमाणुके जानेका 
नियम नहीं रहेगा क्रि वह इतनी दूर जावे क्‍योंकि प्रदेशोंकी 
मिन्नता नहीं है। इससे समय पर्यावका भेद नहीं होप्तकेगा, 
क्‍योंकि काछ पदार्थका जो सूक्ष्म परिणमन है वही समय है वह 
भेद भिन्न २ फाछाणुओंके माननेसे ही सिझ हो सक्ता है, 
एकतामे नहीं। नेमा श्री अम्ृतचेद्रनीने कहा है कि / सर्वस्यापि हि 
कालपदाभस्य यः सूद्ठमो दृत्येशः से समयो, न तत्तदेकदेशस्य ? 
अर्थात्‌ मर्च ही काल पदार्थक्ा नो सुद्म वर्तन है बह समय है 
उसप्तके एक देशके वर्तेनसे समय नहीं हो सक्ता। दूसरा दोष यह 
होगा कि जो तियक्‌ प्चय है वद्दी ऊध्वे प्रचय हो नायगा। जैसे 
आकाशके तियकू प्रचय है वेसे कालके तियकू प्रचय होगा क्योंकि 
चह फालद्वव्य पहले एक प्रदेशमें वर्तेंगा फ़िर दूसरेनें किर तीपतरेमें 
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॥ 6220 िक जी वनडे परत यश लत कक 
फिर आगे। इस तरहका वर्तन यदि मानें तों यह तिरकू प्रचय ही 
ऊध्मेप्रचय हो भायगा | उच्च प्रचयमें सर्व द्वव्यको क्रमसे बतेना 
मानना चाहिये । सर्व प्रदेशोंके एक साथ विप्ताररूप समूहको 
तियेकू प्रचय कहते हैं। यदि असंख्यात प्रदेशी कालके प्रदेश एक , 
साथ वर्तन करें तो कालको और द्रव्योंकी तरह तियक्‌ प्रचय प्राप्त 

« हो जायगा | सो ऐसप्ता नहीं है | कालको एक प्रदेशमात्र माननेसे 

ही समय पर्याय उत्पन्न होगी। ऋमवर्ती समयेक्रि समुदायको ऊर्घे 

पचय कहते हैं। कालके उर्ध्व प्रचयसे ही और द्रब्योंका ऊर्ध्पचय 
माना नाता है | 

पांडे हेगराननीने भी अपनी टीकामें ऐसा छिखा हे कि नो 
अखंड काल द्रव्य होगे तो समयपर्याय उत्पन्न नहीं हो सक्ता। 
क्योंकि पुहुछ परमाणु जब पक काछाएुक्रों छोड़कर दूसरी कालाण॒- 
प्रात मंदगतिसे जाता है. तब उप्त जगद्द दोनों कालाणु जुदे यु 
होनेसे समयका भेद होता है जो एक अरसंड लोकपरिमाण काल 
दब्य होने तो समय पर्यीयकी सिडि क्रिस तरह हो सकती है। 
यदि कहो कि “काल द्रव्य छोकपरिमाण असस्यात प्रदेशी है उप्तके 
एक प्रदेशप्रति जत्र पुद्ल परमाणु जायगा तब समयपर्यायररी 
सिद्धि हो जायगी?” तो उसका उत्तर यह है कि ऐसा कहनेसे बड़ी 
भारी दोप जावेगा वह इस प्रकार है-एक अखंड काल हव्यके 
एक प्रदेशरो दूमरे प्रदेश पति जानेसे समयपर्यायक्ता भेद नहीं 
दोता, क्योंकि अखंड हव्यसे एक प्रदेशमें समयपर्योय नहीं हो 
सक्ती | सभी ,झगद समय पर्याय होना चाहिये । काठकी एकताए 
समयका भेद नहीं हो सक्ता | इस लिये ऐसा है कि सबसे सृई 
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कार प्योयः समब है वह कालाएुके भिन्नरपनेसे स्िड होता 
है, णकतासे नहीं। जोर भी काठके अल्ेड माननेसे दोष आता 
हैं। कालके तियक प्रचय नहीं है, ऊधथ्ये पचय है। जो कालछको: 
असंख्यात प्रदेशी माना जाबे तो कालके तियेक्‌ प्रचय होना 
चाहिये वही तिवैक, ऊर्वे प्रचय हो जावेगा । वह इस तरहसे होगा 
कि अस्लेख्यात प्रदेशी काल प्रथम तो एक प्रदेशकर प्ृत्त होता 
है इससे आगे अन्य परदेशकर प्रवृत्त होता है । उससे भी आगे: 
अन्य प्रदेशकर प्रदत्त होता दे इस तरह ऋरमसे अस्ख्यात प्रदे- 
शॉंसे प्रवृत्त होवे तो तियेक्‌ प्रचय ही ऊदव्ये प्रचय हो जायगा | 
एक एक प्रदेश विष क्ालद्वव्यक्रों क्रमसे प्रशृत्त होनेसे कालद्रव्य 
भी प्रदेश मात्र ही प्रिड होता हे | इस्त कारण जो पुरुष तियेक्‌ 
प्रचयकोी ऊब्ब प्रचय दोप नहीं, चाहते हैं वे पहछे ही प्रदेशमात्र 
कालद्रप्यको मानें मिप्तसे कि कालद्वव्यक्ी प्रिद्धि अच्छी तरह होंवे |” 
भाव यही है क्वि यदि असंए्यात प्रदेशी कालको अखंड 
माना जाधे तो उप्त अखंडकी एक प्राथ एक पर्याय होनी चाहिये 
उसके लिये निमित्त कोई हो नहीं स्क्ता | पुद्वलका एक परमाणु 
मभिन्नर निकट्वर्ती कालाणु होनेपर ही एक कालछाणुसे दूसरेपर मंद 
गतिसे भा मक्ता है तब समयपर्याय होती है | अखंड द्वव्यमें 
कहांसे कहां काछाणु जाये यह नियम न रहेगा | इस लिये काछ- 
द्रव्यको एक प्रदेशमात्र मानना होगा | 
इप्त गाथामें आचायने यह बता दिया है कि कालद्रव्य है 
क्योंकि समय पर्यायका प्रगठपना है। एक समय जब उदय होता है” 
तब फिछछा समय नष्ट होता हे। यह समयद्ती अवस्थाके पठटनेकाः 
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जब तक फोई आधार न हो तवतक समयपय्योय दो नहीं सक्ती। 
इस लिये इस पर्योयका आवार एक प्रदेशी कालाणु द्रव्य है। ऐसे 
काठाणु छोकाकाशमें असंख्यात हैं। सवे ही जगह पुद्ूलके परमाथु 
चल हैं-हिलते रहते हैं इस लिये सवे ही काछाणुओंमें समयपयोय 
हरक्षण होती रहती है। कालद्धत्यकी माने विना न तो अन्य 
द्रब्योंका वर्चन हो सक्ता और न व्यवहार काल द्वो सक्ता है। 
इससे काल दत्यडी सत्ता एक प्रदेशी तिड है || ५१ ॥ 
इस तरह निश्चयकरालके व्याख्यानकी मुख्यतासे आदवें स्थल्में 
-तीन गाथाएं प्रणे हुईं । 
इस तरह पूर्वमें कद्दे प्रमाण “ दल्बे नीबमजीय ” इत्यादि 
उल्नीप् गाथाओँसे आठवें स्थल्से विशेषज्ेयाधि मार समाप्त हुआ | 
इसके आगे झुद्ध जीवका जपने द्रव्य ओर भाव प्राणेकि साथ 
भेदके निमित्त “ सपरदेसेहिं समग्गो! इत्यादि यधाक्रमसे आठ 
गाथाओं तऊ सामान्य भेद भावनाका व्याख्यान करते हें। 
उत्थानिकरा-आगे ज्ञान और जेयको बतानेके लिये तथा 
आत्माका चार प्राणेकि साथ भेद है इस भावनाके लिये यह सत्र 
कहते हें- 
सपदेसेहि समगगो छोगो अट्ठ हि णिट्टिदों णिच्यो | 
जो ते जाणदि जीवों पाणचदुकादिस्वछों॥ ८ ॥ 
स्वप्रदेशी: समग्रो लोकोडर्चसिंप्ठनो मित्यः। 
यहते जानाति जोय; प्राणचतुष्परमिेन्‍द्ठ: ॥ ५० ॥॥ 
अन्यय सहित साप्रान्याथ-( णिच्चो ) दृव्याथिक नयसे नि 
>थवा डिसी पुरुषविशेषसे नहीं किया हुआ सदासे चछा जाया 


दितोय खंड । [ २२१ - 





हुआ (छोगो) यह ल्येक्ाह्नश (सपदेसेर्दि समग्गो) अपने ही अप्त- 
ख्यात प्रदेशोंसे पूर्ण है जोर (अट्टेह्िं णिट्टिदों) सहन शुद्धयुद्ध एक 
स्वभावरूप परमात्म पदार्थकों आठ्वि लेकर अन्य पदार्धोसते भरा 
हुआ हैं. अथवा अपने अपने प्रदेशोंको रखनेवाले पदार्थोस्रे भरा 
हुआ है (मो ते जाणदि ) जो कोई इस ज्ञेय रूप छोकफो जानता 
है (नीवो) स्लो नीब पदार्थ हे तथा वह ( प्राणचदुकाहिसबडो ). 
संप्तार अवस्थामें व्यवह्यरसे चार प्राणोंका सम्बन्ध रखता है । 

विशेशर्थ-निश्रयसे यह जीव झुद्ध ज्ञान दर्शन स्वभावधारी 
है इसलिये यह ज्ञान भी है और ज्ञेय भी है। शेष सब पदार्थ मात्र 
ज्ञेय दी हैं इस तरह ज्ञाता और ज्ञेयक्ना विभाग है | तथा यद्यपिः 
निश्चयसे यह स्वयंप्तिड परम चेतन्य खभावरूप निश्चय प्राण 
जीता दे तथापि व्यबह्ारसे अनादिसे कर्मबन्धके बश्चसे आयु आादि 
अश्ुद्ध चार प्राणोंसे भी सन्वन्ध रखता हुआ जीता है | यह चार 
प्राणोंका सम्बन्ध झुछ्य निश्रयनयसे जीवका खरूप नहीं है, ऐसी 
जद भावना समझनी चाहिये यह अभिप्राय है । 

भावार्थ-दप्त गाथामें आचार्वने यह बताया है कि यह अखंड 
अप्तेख्यात प्रदेशी छोकाराश्न सब जगह अन्य पांच द्वव्योंसे भरा हुआ 
है, कोई प्रदेश आकाश्कका ऐसा नहीं है जहां जीव, पुद्ठल, धर्म, 
अधर्म, काछ न पाए नोव-ये पांच द्वव्य एक स्थरूमें रहते हुए मी 
अपने२ भदेशोंसे मिन्नर रहते हें तथा यह लोक अछत्रिम व 
अविनाशी है और अनन्त आकाझके मध्यमें ठहरा हुआ है। चेत- 
नय गुणधारी आत्मा अपनेको भी जानता हैं और इस छोकके सन 
पदार्थोकी भी जानता हे इस लिये यह आत्मा ज्ञाता भी है," 


| 
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भी है | अपने शुद्ध, स्वमावकी अपेक्षा यह एक दी समय अप- 


नेकी और सबको विना क्रमके जानता है | नीममें ज्ञातापना और 
ज्ञेययना दोनों हैं भब कि अन्य पुद्लादि पदार्थ ज्ञात नहीं हैं 
माघ ज्षेय हैं| ऐसा भेद जीवका अन्य पदार्थंके साथ समशना 
चाहिये। इप्त नीवके जो व्यवह्ारसे इंद्रिय, बछ, आयु, धासोशथाप्त 
रेसे चार भाणका सम्बन्ध है सो भी संसार अवस्थामें होता है। ये 
प्राण कर्मोके उदयके निमित्तसे होते हैं | तथा यह संसारी जीव 
अनादिसे ही पस्तारमें पड़ा है इसलिये हरणक शरीरमें इन प्राणेकि 
ही द्वारा नीता है। ये प्राण भी निश्रयसे नीवक्ा खदूप नहीं है। 
जीव तो निश्चये शुद्ध चेतन्य प्राणका धारी है। ऐसा मेद विशाल 
“करके निम खरूपको भिन्न जनुभव करना चाहिये ॥ ५६॥ 
उत्थानिका-आगे इन्दिय आदि चार प्राणोंक्ा स्वरूप 
“कहते हैं- 5 
इन्दियपाणो य तथा वलपाणों तह य आउपाणों य ॥ 
आणप्पाणप्पाणों जीचार्ण होंति पाणा ते॥ ५६ ॥ 
इन्द्रियप्राणश्र तया बब्प्राणध्षया आयुध्प्रागश्च | 
आनपानप्राणो जीवानां मचन्ति प्राणास्ते || ५६६ ॥ 
अन्यय सहित मामस्यायेः-( इन्दिय पाणो ) इन्द्रिय आश 
(य तघा) तथा (7 “/दाणों) बल प्राण (तद्व य) लेसे ही (आउपाणों) 
जांयु पाण ए) दौर (आगष्याणणाणो) श्वासे/श्वास्॒ भाण (ते पाणा) 
ये प्राण ( जीवा्ण ) जीबोंके ( होंति ) होते हैं । 
विशेषार्थ-अतोंद्रिय जौर अनन्त सुखके कारण न होनेते 
इंद्रिय प्राण जात्माके स्वमावसे विरुक्षण है| गन, चचन, कायके 
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व्यापारसे रद्दित परमात्मा द्व्यसे भिन्न बछ प्राण है। अनादि और 
अनन्त स्वमावमई परमात्मा पदार्थसे विपरीत आदि और अंतम्दित् 
आमु प्राण है। श्वाप्तोच्छबासके पेदा होनेके खेदसे रह्दित झुद्धात्म- 
सत्वपे विपरीत श्वाप्ोच्छाप्त प्राण है। इस तरह आयु, इंद्रिय, 
चल, स्थापतोच्छवासके रूपसे द्यवहारनयसे जीबोंके चार प्राण होते 
हैं। ये प्राण शुद्ध निश्चयनयसे जीवसे भिन्न हैं ऐसी भावना 
करनी योग्य है । 

भावा4-डंद्रिय, बछ, आयु, आनपान ये चारों ही प्राण 
संसारी जीवमें व्यवहारसे हैं इसलिये यह संसतारी जीव इन प्राणोस्र 
किप्ती शरीरमें नीता रहता है। ये प्राण शुद्धात्मके शुद ज्ञानद्श- 
नमई स्वभावसे भिन्न हैं| में निश्चयसे इन आ्राणोंसे भिन्‍न हूँ । 
खेसी भावना परमकल्याणफारिणी है॥ ५६ ॥ 

उत्थानिका-आगे कहते हैं कि मेद नयसे ये प्राण दस 

। चरहके होते हैं:--- 

।  पंचचि इन्द्रियपाणा मणवचिकाया य तिण्णि वकूपाणा । 

| आणप्पाणप्पाणो आडगपाणिण होंति दूखपाणा ॥| ५३ ॥ 

| एईचापि इद््ियप्राणा: मनवचनकाया अर भीणि बलप्राणाः । 

॥ आनगनप्रागा३ आयुप्राणेन मय्रति दशा प्राणा३ ॥एण॥ 

५॒ अप्र-सगीन, रसना, भाण, चक्षु और कर्ण ये पांच ईं््रिंग 
श्राण हैं | मन, वचन, काय ये तीन वर प्राण हैं। श्वात्तोश्वाप्त 
तथा आयु प्राणी छेकर दश प्राण होते हैं | ये दो आण चिदा- 

| जन्दमई एऊ स्वभाव रूप परमात्मासे निश्चयसे भिन्न हें ऐसा जानना 

/ चाहिये, यह जभिम्राय दे | 
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भावाथें-संसारी भीव किसी भी शरीरमें मिन शक्तियेकि 
ड्ारा जीवित रहकर काम करप्तके उनको प्राण कहते हैं। सत्र माण 
दश होते हैं। उनमेंसे एध्वीकायिक आदि पांच तरहके एकेन्द्रिय 
जीवोकि चार प्राण होते हैं| स्पशन इंद्रिय, कायबछू, आयु, श्ाप्तो- 
स्वास। लट आदि हेंद्रिय जीवोंके निह्ा ईंद्रिय और वचनबरू 
मिंठाकर छः प्राण होते हैं । चींटी आदि तेन्द्रिय जीबोकि पाग 
इंद्रिय जोइकर सात प्राण होते हैं| मदखी मौरे जादि चोइन्द्िय 
जीवोंके आंख इन्द्रिय मिलाकर आठ श्राण होते हैं। पेचेस्द्रिक 
अंपेनीके करी मिलाकर नव प्राण तथा पंचेन्द्रिय सेनीके मंगबर्क 
मिलाकर दश प्राण होते हैं. इन प्राणेक़े व्योपारसे जीवकों प्रगद 
शक्तियां जानी माती हैं । क्योंकि ये प्राण नाम कर्म व आयु- 
करमके उदयसे तथा ज्ञानावरणीय, दुर्शनावरणीय, अतरायके क्षयो- 
पशम और मोहके उदयसे यथासंभव होते हैं. इसडिये ये प्राण 
आऔर इनका व्यापार सब कर्मपुद्ुछके निमित्तसे होते हैं। झुर 
आत्मामें या आत्माके अपने असली स्वमावमें ये प्राण व इनके 
व्यापार नहीं पाए नाते हैं । इसलिये हमको यह भावना भावी 
चाहिये कि हमारा आत्मा इनसे भिन्न अपने झुद्द, ज्ञान चेतवा 
आणसे सदा दी शीवित रहता है। ये दस प्राण त्यागने योग्य दें। 
परन्तु झुद्द ज्ञान चेतना अहण योग्य है। हैं 

उत्व निया-आगे प्राण शब्दकी व्युत्पत्ति करफे जीवकी 
जीवपना और प्राणोंक्रा पुद्वलस्वरूपपना कहते हैं-- 


पाणेदि चदुद्दिं जीचदि, जीबस्सदि जो द्वि जोविदो पुष्य | 
सो जीबो पाणा एुण, पोष्यलदव्वे हि णिव्दत्ता ॥ ५८ ॥- 


द्वितोय खंड । [ २२५ 
/. आपैश्दर्भिजीयत्त जीविध्यति यो हि जीवितः पूवम 
स जीव घाणा: पुना पुद्रलदब्पैनिता:ः ॥ ५८ ॥ 
अन्बय सहित सामान्‍्या4ः-( जो हि ) भो कोई वास्तवमें 
(चदुई पाणेहिं ) चार प्राणोले (जीवदि) जीता है, ( जीवस्सदि) 
जीबेगा व (युन्ते जीविदो) पहले जीता था ( सो जीवो ) वह जीव 
है (पुण) तथा (पाणा) ये प्राण ( पोग्गलदन्वेदिं ) पुद्दल द्वव्योंसे 
( णिव्वत्ता ) रचे हुए हैं। 
विश्ेषा्ः-यह जीव निश्चय नयसे सत्ता, जेतन्य, सुख, 
ज्ञान आदि झुद्द भाव प्राणोसे जीता चछा आरदा है तथा नीता 
रहेगा तथापि व्यवद्दारनयसे यद्द सेप्तारी जीव इस अनादि संस़ारमें 
जैसे वर्तमानमें द्रव्य ओर भावरूप अश्जुद प्राणोसे नीता है ऐसे 
ही पहले मीता था व जबतक संप्तारमे है जीता रहेगा, क्योकि 
ये अग्जुद्ध श्राण उदयप्राप्त पुद्धछ क्मोंसे रचे गए है इसलिये ये 
प्राण पुद्छ दब्यसे विपरीत अनन्तजञान, अनन्त दीन, अनंत्र सुख, 
अनन्त वीर्य आदि अनन्त गुण खभावधारी परमात्म तत्त्से भिन्न 
हैं ऐसी भावना करनी योग्य है यह भाव है। 
भावा्थ-इस आत्म निश्रय प्राण सुख, सत्ता, चेतन्य, बोध 
जादि हैं-ये कमी इस जीवसे मिन्न नहीं होते हैं | मशुद्ध जब- 
स्थामें इनका परिणमन अशग्जुद होता है जबकि शुद्ध अबस्थामें झुदध 
परिणमन होता है। इंद्विय, वछ, आयु, शाप्तोच्छवास ये चार अशुद्ध 
प्राण पुद्ठछ कर्मके सम्बन्धसे है। पाँच टंद्वियोंी रचना तथा कायका 
चर्तेन, बचनका वर्तत व मनऊी रचना, श्वाप्तोच्छवासका बर्तन 
नामकर्मफे उदयसे व जायु आ्राण आयुकर्मके उदयसे होता है ये 
है 
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द्रव्य प्राण हैं | पांच इंद्रियोंसे व मन वचन काय व इबाससे कार्य 
लेनेमें जो आत्मामें ज्ञान और वीरयकी प्रगठ्ता है व योगेका हलन- 
चलन है वह आत्माके जशुद्द भाव हैं-तथा आयु फर्मेके उदयसे 
आत्माका किप्ती शरीरमें रुका रहना ये सब माव प्राण हैं। ये 
द्रव्य और भाव प्राण मेरे आत्मस्वभावसे मिन्‍्न हैं | मैं सदा ही 
ऊपने शुद्ध सुख सचा चेतन्‍्य बोध आदि पाणोंका घारी हूँ यही 
आावना मोक्षमागमें सहायक है ॥५८॥ 
उत्पानिका-आगे प्राण वौद्मलिक हैं कसा पहले वद्दा है 
उसीफो दिखाते हैं- 
जोबों पाणणिवद्धों बद्धो मोहादिए्िं. फम्मेदि । 
डबमुंज फम्मफर्ल बज्कदि अण्णेहिं कम्मेद्दि ॥ ५६ ॥ 
जीव; प्राणनिष्द्धों बदों मोदादिकः कर्म: | 
उपभुंतान; फर्मफल यध्यतेडम्थे: कमेमिः ॥ ५९ ॥ 
अर ग्य सहित सामान्याथ-(मोहादिएदिं कम्मेहिं) मोहनीर 
खआादि कर्मोसे (बद्ो) बंधा हुआ (नीवो) जीच (पाणगिवद्धों) चार 
प्राणोंसे सम्बन्ध करता है. ( कम्मफ् डबमुले ) व कर्मेके फलको 
मोगता हुआ (अण्णेहिं कम्मेद्दि वज्ञदि) अन्य नबीन 
चेघ जाता है । 
विशेषाथ शुद्धात्माकी प्राप्तिऋप मोक्ष आदि झुछः मावोंपे 
विरक्षण मोत्नीय आदि आठ कर्मोमे बंघा हुआ यह जीव इंद्रिय 
आदि प्राणोंरे' पाता है । जिसके कर्मबध नहीं होते उसके मह 
चार घाण भी सह होते हैं इसीसे यह जाना जाता है किये ग्राप् 
पुद्ल ममफे उदयसे उत्पन्न हुए हैं तथा जो इन बाह्य प्रा्णोर् 


दितोय खंड ॥ [ २२७ 





रखता है वही परम समाधिसे उत्पन्न नो नित्यानन्दमई एक सुखा- 
मतका भोजन उसकी न भोगता हुआ इन इंद्रियादि प्रा्णोत्ति कड़दे 
विपके समान ही कर्मोके फलरूप सुख दुःखको' भोगता है और 
चही मीय कर्मफड भोगता हुआ कर्म रहित जात्मासे विपरीत 
अन्य नवीन कमोसे वंध जाता है इसीसे जाना जाता है कि ये प्राण 
नवीन पुद्ठल कर्मके कारण भी हैं | 

भावाथ- इस गाथामें आाचार्यने स्पष्ट रीतिसे यह दिखलाया 
है कि मिन शरीर, वचन, मनकी क्रियाओंमें और इंद्रियोंके विष- 
यमोगमें यह संप्तारी जीव छुठ्घ हो रहा है वे सव मन चचन काय 
आऔर इंद्रिय रूपी प्राण तथा आयु और शाप्तोच्छबाप्रपूर्व बद्ध 
ऋर्मीके फलसे पैदा होते हैं | मिन शझुद्धात्माओंके शरीर द्वी नहीं 
द्वोते वहां ये प्राण नहीं पाये जाते हैं. इस्रीसे प्रमाणित है कि ये 
कर्मग् जीवमें कमके उदयसे पेदा द्वोते हें । पुद्ठलमई ये प्राण 
हैं इसलिये इनका कारण भी कर्मपुद्ठलहे | इन पुद्ठलमई शरीरादि 
और इंद्रियोंके द्वारा यह जीव पुद्ठलकर्मोके उदयसे प्राप्त सपारीक 
पराधीन सुखदुःखकी भोगता रहता है | पुद्वलीक प्राणोंसे ही 
चुद्दलीक मोग होता है। भोगोंके भोगमें रागद्ेप करता हुआ जीव 
फिर नवीन पुद्दलकर्मोको बांध छेता है | सिद्ध यह किया गया 
है कि ये माण पुद्ठलके कारणसे उपजे हैं व पुद्वल्को ही भोगते दें 
सथा पुद्धल कर्मोको उपनाते हें. इससे ये चार प्राण पौद्धलिऊ हैं- * 
| आत्माके निम स्वभाव नहीं हैं | इनझ़े सदा अपने आत्माक्े शुद्ध 
'स्वमावसे भिन्न भावना चाहिये। श्री पुज्यपादस्तामीने समाधिश्त- 
कमें कहा भी है- ” 


| 
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रैवलेंडभा यावदशदृणीयात्‌ कायवाकचेतमां अयूम । 
संसारध्तावदेतेयां भेदाम्याप्ते तु निवृतिः॥ ६२ ॥| 
भावार्थ-जुबतक मन वचन काय तीनोंको आत्माकी वुद्धिसे 
मानता रहेगा तबतक इस जीवके संसार है। मत्र इन तीनोंते मैं 
भिन्न हूं ऐसी भेद भावना करेगा तब ही मोक्षको प्राप्त कर सकेगा। 
मैं एक शुद्ध ज्ञान चेतनारूप प्राणका धारी हे ऐसा दी अतुमव 
उन कममोसे छुडानेवाला है मिनके उद्यसे यह जीव पुनः पुनः 
आणोंको पाकर फष्ट पाता है ॥ ५९ ॥ 
उत्थानिका-आगे आाण नवीन कर्म पुदुछके वन्धके कारण: 
होते हैं इसी ही पुर्वोक्त कथनक्की विशेषतातत कहते हैंः- 
पाणावाधं ज्ञीबों मोहपदेसेहि कुणदि ज्ञीवा्ण । 
जदि सो हृवदि्‌ हि वंधों णाणाबरणादिकिम्मेहिं ॥५णा 
प्राणवार्ध ज'वो मोहप्रद्धेपाम्यां करोति जीवयो: । 
यदि स भ ति द्वि बन्चो शनावरणादिक्ममिः | ६० ॥ 
अन्वयम्तहित सामान्याथै-:(जदि) जब (नीवो) यह नीष 
(मोहपदेसेहि ) मोह और छ्वेपके कारण (जीवाणां पाणाबार्य ) अपने 
आऔर पर जीवोंके प्राणोंको बाधा (कुणदि) पहुंचाता है तब (6) 
निश्चयसे इसके (सो बंधो ) बह बन्ध ( णाणावरणादिकम्मेटिं) 
ज्ञानावरणीय आदि कर्मासे ( हवदि ) होता है | 
विश्येषाथ-भत्र यह जीव सर्व प्रकार निगल केबलज्ानरूपी 
दीर्पफसे मोहके अवकारकों विनाश करनेवाछे परमात्मासे विपरीत 
, मोहमाव और टद्वेपभावसे परिणमन करके अपने भाव और द्रव्य " 
“आणेद्षी घातता हुआ एकेन्द्रिय आदि जीवेंकि माव और जायु 
जादि द्य भार्णोफ़ो पीड़ा पहुंचाता है तब इसका ज्ञानावरणादि 


दिवीयें खंड ॥ : | इंश 
कमके साथ बंध द्वोता है जो बंध अपने जात्माकी ,प्राप्तिहप 
ओक्षसे ब्िपरीत हे तथा मूल और उत्तरप्ररृतियोंके भेदसे अनेक 
रूप है। इससे जाना गया कि आण पुदुंछ कर्मबंधके कारण होते हैं! 
यहां यह माव है कि जेसे कोई पुरुष दूसरेको मारनेकी इच्छासे 
गर्म लोदेके पिंडड़ो उठाता हुआ पहले अपनेको ही कष्ट दे लेता 
है फिर अन्यका घात हो सके इसका कोई नियम नहीं हे तैसे यह 
अज्ञानी जीव भी तप्त लोहेके स्थानमें मोहादि परिणामोंसे परिण- 
मन करता हुआ पहले अपने ही निर्विकार खसवेदन ज्ञानस्वरूप 
झुद्ध माणकों घातता है उसके पीछे दूसरेके प्राणोंक्रा घात हो व व 
दो ऐसा कोई नियम नहीं है | 
भावाथ-इस्त गाधामें आचार्यने यह बताया हे कि मव वचन 
काय व स्पर्शन आदि इंद्रियोके द्वारा व्यापार करता हुआ यह 
संपारी जीव जग्न रागह्रेप मोह भावोंसे परिणमन करता है तब यह 
हिंसक हो जाता है। यह बात भी ठीक दी है ऊ्रि बुद्धिपूर्वक इन 
प्राणोंसे काम लेते हुए इच्छा अवश्य द्वोती है जो रागका जग दै। 
यह मोह राग या छेप नत्र जब थोड़े या बहुत आत्माके परिणामर्मे 
झलकेंगे उसी समय आत्माके खाभाविक चीवराग ज्ञानमाव रूप 
भाव प्राणक़ा और कुछ अश्षमें शरीर बड आदि द्रव्य प्राणोंक़ा घात 
करेंगे। इत्तलिये इच्छापुर्वक़ इन प्राणोंका व्यापार अपना घात करता 
है। इतना ही नदी वह भाव यदि परकी थिसारूप द्वोता है तो 
गकेन्द्रिय आदि अन्य जीयेंके कष्ट पहुंचानेके व्यापारमें छगा हुआ 
अन्य जीवोंछोी भी पीड़ा पहुंचाता है-अन्य जीवोके भाव औौर 
द्रब्प पागोंडा घात करता है। इस दिमकड़ी चेठा दोनेरर भी कमी _ 
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कभी अन्य प्राणी बच जाते हैं तथापि इस हिंसकका हिसाभाव 
जवरश्य ज्ञानावरणादि आठ कर्मोके बंधका कारण होता है । जेसे हम 
यदि दूसरेके मारनेकी गर्म छोहा हाथमें उठावें तो उसके पांठ्त 
पहुँंचनेके पहले हमारा हाथ तो अवश्य जले हीगा ) दूसरेंके पाप 
हम फेंक सकें व उप्तको छग ही जावे इसका कोई नियम नहीं है 
जैसे जब हम प्रएणेके कारण हिंसात्मक भाव करेंगे तब दूसरेकी हिंसा 
हो व न हो, हम तो अवश्य हिंसाके भावोंसे कमबन्ध करेंगे। 
कमेबन्धमं कारण जीव और जनीव दोनोंका आधार है। नीवका 
आधार उसके कपायप्रह्ठित कृत, कारित या अनुमोदनरूप मन 
चचन कायके व्यापाररूप संरंग अथीत संकल्प, समारम्म अर्थात्‌ 
प्रबन्ध, आरम्भ अर्थात्‌ कार्येमें परिणमन करते हुए योग और 
उपयोग हैं | अनीव अधिकरण शरीर, वचन, मनकी क्रियाएं व 
इंद्रियोंका वर्तन आदि है | जेसा आधार होगा व अपनी शक्ति 
होगी उसके अनुसार कमोका तीत्र या मंद बन्ध हो जायगां। 
इसीसे यहां सिछ किया गया है कि इस संसारी नीवके आयु 
आदि भाणोंका सम्बन्ध कर्मबन्‍्धवा कारण है अतएवं दुनका सम्बन्ध 
स्थागने योग्य है | 

हिंसक भाव पहले अपना विगाड़ करता है इस सम्बन्ध 
स्वामी अम्ृतचेद्र आचार्यने पुरुषार्यप्तिडिय्ुपायमें अच्छा कहा है: 

याखल दयाययोगाद्याणानां द्रष्यमावरुपाणाम्र । 

व्यपरोपणस्व वरणे मुनिश्चिता मबति सा द्विंता ॥ ४३ | 

- घउद्यादुर्भाव: झंद शग्रादीनां मवत्यईसेति | 
दैपामेगेसिदिसिति सिजागमरय संदोप: | ४४ || 
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युक्ताचरणस्प ' सतो रागाद्ावेशमन्तरेणापि | 

न दि भवति जावु हिंसा प्राणब्यपरोपणारेच ॥ ४५ ॥ * 
व्युत्यानावस्थायां राग्रादोनां बगाप्रवत्तायाम' । 

अियवां जीवों मा वा घावत्यम्रे श्रुव॑ हिंसा ॥ ४६ ॥ 
, सध्मात्सक्यायाः सन्‌ हन्यात्मा प्रथममात्मनात्मानम्‌ | 
पश्चाजायेत न वा हिंसा प्राष्यन्तराणों ठु || ४७ |॥ 


भाव यह है-कपायरूप मन, वचन, कायके योगोंके द्वारा द्रव्य 

जर भाव ग्णोंछों पीड़ित करना निश्वयसे हिंसा है। अपने भावोंमें 
रागादिभावोंका प्रगट न होना ही जहिंसा है तथा उनहीका पेदा 
हो जाना ही हिंसा है, यह मिनमतका सार है । रागहेषके विना 
योग्य आचरण करते हुए मातन्न अन्य प्राणियोंके प्राण घात होनानेसे 
कभी भी िसाका दोष नहीं होता दे । इसीके विपरीत जब 
प्रमादके छाया राग आदिके वश प्रवृत्ति की जायगी तब इस्त व्या- 
पारसे कोई जीव मरो या न मरो हिंसा निश्चयसे होती रहती है, 
क्योंकि कपायके,, आधीन द्वोकर यद्द जीव पहले ही अपनेसे ही 
अपने जात्माकी हिंसा करता है फिर दूसरे प्राणियोंके प्राणोंक्री 
हिप्ता होय भी व न भी होय, नियम नहीं है। प्रयोजन यह है 
कि इस जीवके मोह रागट्वेपकूप भाव ही हिंसक परिणाम हैं। जो 
» भाव इन शरीर आदि आणोके निमित्त़ो पाकर हो जाते हैं, इन 
परिणामोंसे ही कर्म पुहलोंका बन्ध होता है निम्त बंधके कारण 
संसारमें मन्‍्ममरणादि डुःखोंको उठाता हुआ यह जीव भ्रमण करता 
है और स्वाधीन आत्मानन्दरूंप मोक्षका लाम नहीं कर सक्ता है 
इसलिये इन शरीरादि प्राणोंका सम्बन्ध त्यागनें यौग्य हैं. और 
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निन शानचेतनारूप आण ग्रहण करने योग्य है-यही मिन हितका 
साधन है ॥ ६० ॥ 
उत्थानिरा-आगे इंद्वित् आदि प्राणोंक्ी उत्पत्तिका अतरंग 
कारण उपदेश करते हैं- 
आदा कम्ममलिमसों धारदि पांणों पुणों पुणों अण्णों । 
ण जद॒दि जाव मम देहप्धाणेसु विसणए्सु ॥ ६१ ॥ 
आत्मा कर्ममलीमसों धारयति प्राणान्‌ पुनः पुनरन्‍्यान्‌ । 
न ज़हति यायन्ममत्त्व देइप्रधानेदु विश्यघपु ]] ६१ ॥ 
अन्यप सहित सामान्याथे-( कम्ममलिमिप्तो ) कर्मोसे मेला 
( जादा ) आत्मा ( पुणो पुणो ) वार बार ( जण्णे प्राणे ) अन्य २ 
नवीन प्रा्णोकी ( धारदि ) धारण करता रहता है। ( जाव ) जब 
सऊ ( देदपधाणेसु विप्तएसु ) शरीर आदि विषयोंगें ( ममसे ण 
भहदि ) ममताऊ़ो नहीं छोड़ता है | 
विशेषाथेः--नो आत्मा स्वभावसे भावफर्म, द्रव्य कमें और 
नोकमरूपी मेलसे रद्धित होनेके कारण अत्यन्त निर्मल है तोमी 
व्ययहार नयसे अनादि कर्मत्रंघफे वशसे मेला होरहा है। ऐसा 
होता हुआ यह आत्मा उस समय तऊ वार बार इन आयु भादि 
श्राणोओे प्रत्येक शरीरमें नगीन नवीन धारता रहता है मिप्त समय 
त्तक यह शरीर थ इंद्रिय विषयोसे रहित परम चतन्यमई प्रकाशकी 
परिणतिसे विपरीत देह आदि पचेंद्रियोफ़े विपयोगें स्नेह रहित 
अतन्य चमत्कारक्ी परिणतिसे विपरीत ममताड़ो नही त्यागता है। 
इससे यद सिद हुआ ऊ्ि इंद्रिय आदि प्राणोंक्ी उत्पत्तिका मेतरंग 
ग्रण देह आदियमें ममत्त्य फरना द्वी है| 
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'. भावाथे-इस गायामें आचार्यने वतलाया है कि इस संसारी 
नीवके संस्तारमें भ्रमण करते हुए जो वारवोर प्राणोंका घारण प्रत्येक 
नएर शरीरमें माकर होता है उसका अन्तरंग कारण शरीर आदिमें 
मोह-ममक्त है। हरएक संस्तारी जात्मा जनादिकारुसे ही प्रवाहरू- 
पते कमोसे बन्धा चला आरहा है-उन कर्मेकि उदयसे एफ गतिको 
छोड़कर दूप्तरी गतिमें जाता है। नहां जाता है वहां नो शरीर व 
शक या दो या तीन या चार या पांच इंद्रियें प्राप्त होती हैं उन- 
दीके विषयभोगोंकी चाहनामें पड़कर उस्त शरीरसे अल्यन्त रागी दो 
जाता है, जन्‍्मभंर इसी रागभावकी पूर्तिकी चेष्टा किया करता है, 
इच्छाके अनुस्तार भोग सामग्रीको पानेका उद्यम करके उनको एकन्न 
किया करता है। इसी ही उद्यमेमें एक क्षणमें आयु समाप्त होनेपर 
शरीर छोडतों है और जसी आयु वांधी द्वीती है उसके अनुसार 
दूसरे शरीरमें पहुँच नाता है। वहां मी इसी तरह शरीरके विपयोमिं 
फंस जाता है | मोह या ममतोभाव जबतऊं बना रहता हे तबतक 
संप्तारके पार पहुंचनेका मार्ग ही नहीं मिलता है। वश मोही जीव 
यदि मंमंत्तको न त्यागे तो अनन्त कालतक भ्रमण ही करता रहेगा। 
ऊीर जब कभी भी श्री गुरुके प्म्यकू उपदेशसे संसार शरीरभो- 
“गोंकी अमप्तार जानकर इनसे मोह त्याग अपनी झुद्ध परिणतिमें प्रेम 
करेगा तब ही इसकी ममताकी डोरी टूट जायगी |! बस मिध्यात्व 
भावके जाते ही इसका संततारका पार निकट आ जायगा-थोडे ही 
कालमें शरीर रद्दित द्वो मुक्त हो जायगा । 
श्री पृज्यपांद स्वामीने / समाधिशतक ” में कहां भी है-- 
केहपठेपणले बी छ, देड:डडिपिकाज्एणहजए 
बीजे विदेहनिष्पत्तेरात्मन्थेवात्ममावना | ७४ || 
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! भावार्थ-इस देहमें आत्मापनेकी भावना करनी कि जो शरीर 
है सो में हूं, जो में हे सो शरीर है यही ममत्व अन्य अन्य देह 
घारण करनेका कारण है जब्र कि आत्मामें ही आत्मापनेकी 
आववा करनी शरीर रहित होनेका कारण है। स्वामी अमित्तिगति 
महारान बृहत्‌ सामायिकपाठमें कहते हैं-- 
प माता में मम गेहनी मम रह में बांधवा मेंडगजा- 
सस्‍्तातों में मम्र संपदो मम्र मुख में सजनां भें जनाः ॥ 
इतस्प॑ घोरममस्ववाम्रसवझब्यस्वायग्रेधस्थिति: | 
शर्माधानविधानतः स्व॒द्दितत: प्राणी सनीअस्यते ॥ २५॥॥_ 
भावार्थ-मेरी माता है, मेरी स््री है, मेरा घर है, मेरे भाई 
हैं, मेरा पुत्र है, मेरा पिता है, मेरा धन दौछत है, मेरा सुख है, 
मेरे प्तजन हैं, मेरे आदमी हैं इस तरह घोर ममतारूप अपेरेके 
बश्से ज्ञानकी अवष््था जिसकी बंदसी होगई है ऐसा प्राणी सुख 
आपतिके कारणरूप अपने हितसे दूर रहता है। 
और भी कहते हैं. कि शबतक जेन बचनोंमें नहीं रमता है 
तब तक ममताकी डोरी नहीं ट्टठी हैः-- 
कारिष्यामीदे कृतमिदमिद कृत््यमघुना, 
क्सेमीति व्यग्र नयंसि सके काहमफरले | 
सदा रागद्रेपप्रवयनपर स्वार्यविमुस, 
न जनेडविकृत्वे वचसि रमसे निवुतिकरे ॥५७ 
भाषार्थ-मैं ऐसा कहूंगा, मैने ऐसा किया है, में अब ऐस्ता 
करता हू इस तरद जाकुछतामें पडाहुआ तू अपना सर्व जीवन- 
काल निर्फछ खोदता है तथा सदा अपने आात्माके फल्याणसे विभुस 
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होकर रागहेपके भीतर पड़ा रहता है और मुक्तिके कारण विकार 
रहित भिनेन्द्रके बचनोंमें नहीं रमन करता है| 
इस तरह जबतक ममता है तब्रतक संप्तार है, ऐसा मानकर 
तथा इन झरीर भादि प्राणोंकों पुद्धछमनित व संस्तारके दुःखोंके व 
अ्मणके कारण जानकर इनसे ममता छोड़कर अपने ही शुद्ध: 
आत्मललरूपमें रत होकर साम्यभावरूप चारित्रमें तिउधकर निमाने- 
दका छाम करना चाहिये, यह ततात्पय है) ६१ ॥ 
उत्थानिक्ना-आगे इंद्रिय आदि प्राणोंके अन्तरंग नाशके» 
कारणको प्रगट करते हें--- 
ज्ञो इदियादिविज३ भवोय उबओगमप्पगं भादि ॥ 
कम्मेंहिं सो ण रंजदि किह त॑ पाणा अणुचरंति ॥दशा 
य ईंद्रियादिविजयी भूट्वोपयोगम त्मऊ ध्यायति [ 
कर्ममि; सा न रज्यते कर्थ त श्राणा अनुचरन्ति ॥६२॥ 
जन्वय सहित सामान्याथ-( जो ) जो फोई ( इंदियादि 
विनयी ) इंद्विय आदिका नीतनेवाछा ((गबीय) होकर ( उब- 
ओगम ) उपयोगमई ( अप्पगं ) आत्माको ( झादि) ध्याता है। (सो) « 
सो जीव (कम्मेहिं) कर्मोत्ते (ण रंजदि) नहीं रंगता है अर्थात्‌: 
नहीं बंबता है (किह) तब क्रिप्त तरह (पाणा ) श्राण (ते ) उस 
जीवकी ( अणुचरंति ) आश्रय करेंगे!) 
विशेषाथः--नो कोई मव्य जीव अतीन्द्रिय आत्मासे उत्पन्न- 
सुखरूपी अमृतमें संतोपके चलसे जितेनिद्रव होकर तथा फपाव 
रहित निर्मल आत्मानुभवके बडसे कपायको नीतकर केवठशान जौर 
केबलदशन उपयोगमई अपनी ही आत्माको :ध्याता: है- वह चेतम्य- 


चर] वीमबचनताए ला ] श्रोप्रचचनसायटोका ॥ 


03 
चंमत्कारमई आत्माके गुणोंके विज्न करनेवाले ज्ञानावरण भादि 
कमोसे नहीं बेघता है। कर्मवेधके न होनेपर थे इंद्रियादि द्रव्य 
"प्राण किस तरह उप्त जीवका आश्रय करसक्े हैं ! अथीत किप्ती 
भी तरह आश्रय नहीं करेंगे । इसीसे माना जाता हे कि कपाय 
और ईंद्वियके विषयोक्ता जीतना ही पंचेन्द्रिय आदि प्राणेकि 
विनाशका कारण है । 
भावाय-यहाँ आचारयेने वह उपाय बताया दे मिप्त उपायसे 
शरीर और उसके जग इन्द्रियादि न प्राप्त हों । शरीर घारनेका 
मूल कारण गति, आयु आदि कमोका उदय है। कर्मका उदय 
कर्मोके बंध बिना नहीं दोसक्ता | कर्मोका बंध दैक्नियेकि विषयोमें 
आद्ाक्ति काने तथा क्रोध, मान, माया, लोभ आदि फंपायोमें प्रि- 
णमन करने और निन आत्माकी अश्रद्धा होनेसे होता है। इस्त- 
डढिये जो यह चाहते हैं कि शरीर और इंद्रियोंका सम्बन्ध न ह्दो 
और यद्द आत्मा अपने निन अमूर्तिक स्वमावमें ही अनन्तकोद़ 
विश्राम करता हुआ निज आनन्दका स्वाधीनपने भोग फरे उनको 
डचित है कि निज आत्माफे झुछ ज्ञानानंदमई स्वमावक्ी दे 
प्रतीति फरके अपनी इन्द्रियोंकी आशक्तिको छोड़कर उनकी अपने 
चश करें तथा क्रोधादि कपायोंडों जीतफर शांतमावका लाश्षय करें 
और निश्चल नित्त हो अपने ही शुद्ध ज्ानइशनममई आत्मा 
-इंयान करके अतुमव करें और आनन्दाम्ृतका पान करें-बश, बीतराग 
परिणामो्में परिणमन करनेसे कमेंका बन्ध न होगा | जब चन्‍्ध मे 
रोगा तब डदय कहाँसे होगा ? उदय बिना शरीर तथा प्रार्णोती 
घारण न होगा | इससे यह स़लिद् हुआ कि प्राणरदित द्वेनेदा 


« द्वितोय खंड | [( २३३ 


गेल किलर अल करके 4230 सदी 86: शी मर उस 
उपाय नितिद्रिय होकर निन शुद्ध आत्माक्ना अनुभव है | ऐसा ही 
ओ अमप्नतचन्द्राचार्यने स्मयस्तारकछशमें कहा हैः--- 
ये शानमात्रनिजमावमयीमकर्म्पां, 
मूमि अ्यन्ति कथम्प्यपनोतमोहा: | 
ते साथ+च््यमधिगम्य मर्वति-मिद्धा:, 
मृठास्‍त्वमूमनुपलम्य परिभ्रमन्ति ॥ २० ॥ 
भावार्थ-किसी भी तरह मोहको हटाकर जो निश्चर ज्ञानमई 
आत्मीक भावंकी भूमिका आश्रय करते हैं वे मुक्तिके साधकपनेकोः 
पाकर पघ्िड हो जाने हैं । जो मिथ्यादष्टी मूख हैं थे इस भूमिकोर 
न पाकर संप्तारमें भ्रमण करते हें-- 
श्री अमितिगति मद्दारान सामायिकपाठमें कहते हें- 
सर्वारंमक्पायसंगर हित शुद्दोपयर'गोद्यद, 
तद्ग्॒प परमात्मनो विक्रलिउ बाह्मव्यपेश्षा5तियं । 
दनि:अ्ेयवकारणाय हृदवे कार्य सदा नावर, 
कुर्व क्वापि चिक्रीप यो न सुधियः कुर्बति तदबस्येस्क ॥७१७ 
- भावार्थ-नो परमात्माका स्वमाव सर्व आरम्म व क्पाय या 
परिग्रहसे रद्दित है, झुद्दोपयोगमें लीन है, कर्म रहित है, बाहरी 
पदार्थोके आरूम्बसे शून्य है उसी स्वभावको मुक्तिके छामके लिये 
अपने हृदयमें सदा ध्याना चाहिये, अन्य किप्तीकों नहीं । नो 
संप्तारके बन्धक्रो मेटना चाहते हैं वे चुद्धिमान इस निन शुद्ध स्व- 
भावक्ते नाशक किसी भी कामको कभी भी नहीं करते हैं | ऐसा 
जानकर झरीरके त्यागके लिये शरीरका मोह छोड़कर निम झुद्ध 
आत्माका एक व्यान ही कार्यक्रारी है ऐसा निश्चय करना चाहिये 
यह तात्पय है ॥ ६३ ॥ 


५ 


श्३८ ) आरीप्रवचनसारदोका । 


इस तरह “एवं सपदेसेदि सम्मग्गो” इत्यादि आठ गाधा- 
ओंसे सामान्य भेद भावनाका अधिकार समाप्तहुआ | 
अथानेतर इक्यावन गाथा तक विशेष भेदक्की भावनाका 
अधिकार कह नाता है ( यहां विशेष अन्तर अधिकार चार दें । 
उन चारोंके बीचमें शुद्ध आदि तीन उपयोगकी सुख्यतासे ग्यारह 
शाथाओं तक पहला विशेष अन्तर जभिकार प्रारम्भ किया जाता 
“है, उसमें चार स्थल हैं | पहले स्थलमें मनुप्यादि पर्यायोंके प्ताथ 
झुद्धात्म स्वरूपका भिन्नपना बतानेके लिये “अस्थित्तणिच्छद्स्सर- 
हि ” इत्यादि यथाक्रमसे तीन गाथाएं हें | उप्तके पीछे उनके 
संयोगका कारण “ अप्या उवओगप्पा ” इत्यादि दो गाभाएं हैं | 
फिर झुम, अशुभ, शुद्ध उपयोग तीनकी सूचनाकी सुख्यतासे “नो 
जाणादि मिर्णिदे” इत्यादि गाथा तीन हैं | फिर मन बचन कायका 
शुद्धात्माके साथ मेद है ऐसा कहते हुए “ णाहूं देद्दो ” इत्यादि 
तीन गाथाएंँ हैं | इस तरह ग्यारह गाथाओंसे पहले विशेष अतर 
अधिकारमें समुदाय पातनिका है | 
उत्यानिका-आगे फिर भी शुद्धात्माकी विशेष भेद भाव- 
नाके लिये नर नारक जादि पर्यायक्ा स्वरूप जो व्यवहार जीव- 
'ननैका हेतु दे दिखाते हैं:--- 


अस्थिसशि?/:स्स दि अंत्थस्पत्यंतरम्मि संभूदो | 
अत्यों “प६.४४ सो - संठाणादिप्पमेदेदि ॥ ६३ ॥ 
अस्तिच्यांनश्वितस्य ह्मर्यस्याधान्तरे संबूत३ | 

सर्थः पर्याव: स संध्यानादि पद: ॥ ६३ हा 


अन्य सहित सामान्यायेः-( अत्वित्तणिच्छिदस्स ) अपने 


-द्वितोय खंड ॥: [ ऋइ६ 


अस्तित्त कर निश्चित (अत्थस्स) जीव नामा पदार्थके (हि) निश्च- 
यसे ( अत्थेत्रम्मि संभूदों ) . पुद्धछ इब्यके संयोगसे उत्पन्न,हुमा 
(अ्गे)) नर नारक आदि विभाव पदार्थ है (सो) वही (संठाणादि- 
प्पमेदे हि) संस्थान जादिके भेदोंसे (पज्ञायो) पर्याय है । 

विशेषाथे-चिदानन्दमई एक छक्षणरूप खरूपकी सत्तामें 
स्थिर ज्ञानमई परमात्मा पदार्थरूप शुद्धात्मासे अन्य ज्ञानावरणादि 
कर्मोके सम्बन्धसे उत्पन्न हुआ जो नर नारक आदिका खरूप है 
बह छः संस्थान व छः सेहनन आदिसे रहित परमात्मां द्र्यसे 
विलक्षण संस्थान व सेहनन आदिके द्वारा भेदरूप विकार रहित 
झुद्धात्मानुमव लक्षणरूप स्वभाव व्यंननपर्यायसे भिन्न विभाव व्यें- 
जनपर्याय है । 

भावाथ-यहां यह बताया है कि यह जीव प्रवाहरूपसे 
अनादिकालसे ज्ञानावरणादि आठ कर्मोसे बन्धा चलछा आरहा है-- 
इस जीवके स्वरूपकी सत्ता जीवमें सदा स्थिर रहत्ती है। जीवके 
भीतर नो ज्ञान दशन सुख वीर्यादि ग्र॒ुण हें वे नीवमें सदासे हैं व 
स॒दा रहेंगे-जीव सपने अनन्त गु्णोके स्लाथ एकमेक होकर भी 
अपने लोफप्रमाण असख्यात प्रदेशोंको भी रखता है। वे प्रदेश 
भी घटने बड़ने नहीं हैं-ऐसा जीव अपने अखंड स्वभावक्री सत्ताकी 
रखता हुआ अनादि कर्मवस्धके उदयके आधीन इस संस्तारमें भ्रमण 
करता हुआ भिन्न झरीरोंको धारणकरके नर, नारक, तिर्य॑च, 
अनुष्य नाम पाना है--इन झरीरोंके प्रमाण जात्माके प्रदेश सकोच- 
विस्तार म्मभायके कारण होनाते हैं ॥ शरीरके सम्बन्धसे अनेक 
प्रकार अफ्रोंझीो धारण काता है। इन आकारेकि परिवतेनको * 








ऋछ० ॥ भ्रोप्रवचनसास्टीका । 


हर न 3>म लत न जल नल लत का 
व्येमन पर्ोय कहते हैं। मेसे आकार मित्र २ दोता दे चेंसे शान 
दर्शन वीर्य आदि विशेष झशुणोंकी प्रगटता भी मिन्‍न ३ प्रकारकी 
होनाती है । ऐसी अवस्थाएँ होती रहती हैं, छव्ती रहती हैं। रे 
सब कर्मके द्वारा उत्पन्न अवध्थाएँ, नाशवत है ऐसा निश्रयकर 
अपने ख्ामाविक पुद्लके संयोगसे मित्र झुद् अप्तेल्यात म्रदेशरूप 
पछिछ पर्योयफो ही महण करने योग्य जानना चाहिये, नेरनार- 
कादि झूपोंक़ी त्यागने योग्य मानना चाहिये ॥ ६३ ॥ 

उत्पानिका-आगे उन्हीं ज़्यजन पर्यायके भेदोंको प्रगट करते 
बताते हैं- 

_णरणास्यतिरियछुरा स'ठाणादीहिं अण्णद्या जादा । 
पञ्ञाया जीबाणं उदयादु दि णामकम्मस्स ॥ दे ॥ 
नरनारकतिर्यकूछुरा: सल्यानादिमिस्यथा जता; | 
पर्याया जीवानामुद॒याद्धि नामभ्मण;॥ ६४ ॥। 

अन्वयसहित सामान्‍्या4-( णामकम्मस्‍्स उदयादु ) नाम 
करके उद्यसे (हि) निश्चयसे ( नीबाण ) सेसारी जीवोकी (णरः 
णारयतिरियसुरा ) नर, नारक, तियच ओर देव (पज्जाया) प्योर्य 
(संठाणादीदि) स्थान आदिंके ढारा ( अण्णहा ) स्वभाव पर्याय 
मिन्न अन्यरे रूप (नादा) उत्पन्न होती हैं । 

विशेषाथ-निर्दोप परमात्मा शब्दसे कहने योग्य, नाम्‌ गोत्रा” 
दिसे रहित शुद्ध आत्मा द्व्यसे भिन्‍न नाम कर्मेके बन्ध, ड्दुय 
डदीरणा आदिके वशसे जीवोफ़ी नर, नारक, त्ियिच तथा देव 
रूप अवत्थाएँ अर्थीत्‌ विभाय व्यनन पायें अपने भिन्न 
* जाकारोंसे मिन्नर उपजती है| मनुष्य भवमें मो समचतुरसत्तत्वात' 
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*व औदारिकादि शरीर द्वोता है उप्तकी अपेक्षा अन्य भवर्मे उससे 
: भिन्न ही संस्थान शरीर आदि होते हें। इस तरह हरएक नए नए 
अवमें कर्मझत भिन्नता होती है, परन्तु शुद्ध बुछ एक. परमात्मा 
द्रव्य जपने खरूंपको छोड़कर मिन्न नहीं हो जाता है। जैसे 
'अग्नि तृण, काछ, पत्र आदिके जाकारसे मिन्नर जाकारवाली हो 
जाती है तो भी जग्निपनेके स्वभावको अग्नि नहीं छोड़ देती है।] 
क्योंकि ये नरनारकादि पयाय कर्मोके उदयसे होती हैं इससे ये 
शुद्धात्माका स्वभाव नहीं है। * 
भावा५--इप्त गाधामें आचायेने फिर इसी बातुको स्पष्ट किया 
है कि ये संप्तारी जीव कमोसे बढ हैं इसीसे उनको चारगतियोकि 
खनेक प्रकारके दरीरोंको घारकर अनेक रूप होना पड़ता है । 
नामकर्मके उदयसे एकेंद्रिय पर्योयमें एथ्वी, जल, अग्नि, वायु 
तथा वनस्पतिछूप; छेन्द्रियमें छठ, केचुआ, फीड़ी, संख आदि रूप; 
तीन इन्द्रियमें चीटी, चींटे, खटमल, ज, जोंक आदि रूप; चोद्रिंयमें 
मवखी, मर, तितछी, भिड़, पतगा आदि रूप ओर पंचेंद्रियर्में मच्छ, 
गाय, मैं, कुत्ता, बिछी, सिंह, दिरण, से, नकुछ, कदूतर, काक, 
मोर, मैंना, तोता आदि अनेक रूप तियच गतिकी अवस्थाओंमें 
नाना प्रकार दरीरके आकार रंग, हड्डी, मांस आदि प्राप्त करने 
पड़ते हैं। मनुप्य गतिमें अनेक रंगके, अनेक प्रारके सुन्दर, असु- 
न्दर, मोटे पतले, रूखे चिकने शरीरोंको धारकर अनेक आये व 
अनार देशोंमें जन्म लेकर रहना पड़ता है | देवगतिमें भवनवाप्ती, 
>यतर, ज्योतिषी, कव्पवाप्ती देवोंमें वेक्रियिक शरीरकी अनेक. 
जातियोंमें, जन्म छेकर जनेक प्रकारके छोटे व बडे शरीर पाकर 
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समय विताना पडता है । इसी तरह नरक गतिमें अनेक प्रकारके 
भयावमे असुन्दर छोटेबडे शरीरोंकी घारकर सात नरकोंमें कर 

“उठाना पडता है | आचार्य कहते हैं कि संस्तारमें अनेक शरीरोमें 
जीवका जाकर संकोच वित्तारसे अनेक प्रकार हो जाता है ब 
शुरीरकी अनेक प्रकारकी अच्छी बुरी अवस्याएं होती हें इनमें 
कारण नामकमका विचित्र प्रकारका उदय है। धन्य करमेक्रे उद- 
यके वशसे भात्मीक ग्रुणोंकी विकारता रहती है। सर्व सेप्तारीक 
व्येननन पयोये कर्महारा मनित हैं-मेरे शुद्ध ज्ञानानन्दमई आत्मीक 
खमावसे शिन्न हैं। यदि मेरी आत्माने इस पंच परिवर्तनरूप संप्ता- 
रमें जनेक अवस्थाएँ धारण करके अनेक मेष बनाए हैं, परन्तु 
भेरा निश्रित अप्रैस्यात प्रदेशमई आकार व मेरे निश्चित स्वामा* 
विक गुण तथा स्वभाव सब मेरेमें वेसे ही रहे--उनकी अवस्थाएं 
करके निमित्तते अनेक विक्राररूप हुई तथापि उनका स्वभाव कमी 
मिटा नहीं। में जब कर्मके आवरणके सावको चित्से हटाका जप- 
नेको देखता हू तो अपनेको पिंड भगवानरूप शी शुद्ध अनन्त 
शक्तियोंका धारी ही देखता है जौर इमी लिये गिमानन्वरूपी 
अपृतके पानके छिये में इसी अपने स्वभावका अनुभव करता हुआ 
स्वाद लेता हू | यही मायना फार्यवारी हे | 

मद्वासन वुन्ददुन्दाचार्यनीने समयम्तार “में, भी झर्गरों्री 
अवस्थाओंकी नामऊमैकृत बताया दै-- 
एड्ले च दोण्णि तिष्णि थ चत्तारि य पद्च इन्द्रया जीवा! 


बादुरएत्धात्तिदरा पयड्ीआओ णामकम्मस्स ॥ 5 ॥ 
आदेहि व जिन्नत्ता जीवद्चणा दु करणमूदाद 


र 
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:प्रयडीहिं पोग्गलमईहिं ताहिं कह भण्णदे जोबों ॥ ७१ ॥ , 
पत्चत्ापत्नत्ता जे सुहमा चदरा य जे चेव | 
देहस्स जीवसण्णा सुत्त ववहारदी उत्ता ॥ ७२॥ 
भावार्थ-एकेंद्रिय, देद्रिय, तेंद्रिय, चौंद्रिय, पंचेंद्रिय जाति, 
चादर, सुक्ष्म, पर्यौप्त, अपर्याप्त ये सब नामकर्मफी प्ररृतियं हैं। जो 
ये १४ जीव समासरूप जीवेकि मेद मर्यात्‌ एकेंद्रिय सूक्ष्म, एके- 
द्विय वादर, दँद्विय, तेंद्रिय, चौंद्रिय, पंचेद्रिय अंसेनी, पंचेंद्रिय सेनी 
ये सात पर्याप्त व लात जपर्याप्त पेदा हुए हैं सो सब पुद्लमई नाम- 
कर्मकी प्रछृतियेक्रि कारणसे पुद्डलखूप ही बने हुए हैं| इनकी 
निश्चयसे जीव केसे कहा जा प्क्ता है? प्िद्यंतमें जो पर्याप्त अप- 
योंध सुक््म, वादर नीवोंके नाम कहे हैं सो शरीरको द्वी जीवड्ी 
संज्ञा व्यवहारनयसे कही गई है | निश्चयसे जीव इन शरीरादिय 
रहित शुद् टकोत्कीण ज्ञाता ढाट्टा स्वमावका धरनेवाला है | यही मेस 
खमाव है। ऐसी भावना करके अपने आत्माको सर्व नरनारक आदि 
पर्यौयोसे भिन्न एकाकाररूप अनुसव करना चाहिये, यह त्तास्पर्स है। 
उत्थानिका-आगे यह प्रकाश करते हें कि शो बोई अपने 
स्व॒रूपमें अस्तित्वकी रखनेवाले परमात्मद्रव्यको जानता है वह पर-. 
दृब्यमें मोहवो नहीं करता है-- 
त॑ सब्भायण्विद्ध दत्बसदाय॑ सिहा समयखाईं | 
जञाणदि जो सवियप्पं, ण मुहदि स्रों अप्णद्वियाम्द ॥६५॥ 
ते सद्भावनियद्ध द्ब्यहर्साय दिघ “समाख्यात्मू | पु 
जानाति य; सवितत्य न मुह्यत सोइन्यद्रये ॥ धइ५ हक - * 
अन्वय सहित सामान्पाथ-(जो) नो जानी (मम्मारणिद्) 
अपने स्मावमें तन्‍्म्र (तिहा स्मरखार) व तीन श्रकार कहे हुए 
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पे 
( दह्वसहाव ) ऋव्यके स्वमावको (सवियवप) भेद सहित ( 
जानता है (सो) वह ( अण्णद्वियम्हि ) अन्य द्रव्यमें (ग मुदृदि) 
मोद्ित नहीं होता है। 
विशेषान-जो कोई परमात्म दव्यके सवभावकों ऐसा जानता 
है कि यह अपने स्वरूप सत्तामें तन्‍्मय रहता है तथा इसका 
स्वमाव तीन प्रकार कहा गया है अथीत्‌ केवलज्ञान जादि गुण 
है, पिडत्व आदि विशुद्द पवायें हैं तथा इन दोनोंका आधाररूप 
प्रमात्म दव्य है तेसे ही शुद्ध पर्या्योमें उत्पाद व्यय तथा भव्य 
रूप है ऐसे स्वरूप भस्तित्तवके साथ तीन रूप है तथा ज्ञान दर्शन 
सदसहित है इनमें साकार ज्ञान व निराकार दर्शन है। वह भेद- 


| 


ज्ञानी विशुद् ज्ञान दशन खभाव आत्मतत्तको जानता हुआ देह 
व रागादि परद्रव्योंमें मोह नहीं करता है। 
भावाध-इस गाधाका भाव यह है कि द्रव्य छः दें इन , 

छट्ठों द्रव्योंकी स्वरूप सत्ताको 'कि इनका अस्तित्त सदासे है 4 
सदा रहेगा, व ये गुण पर्याय मय हैं. व उत्पाद व्यय प्रीव्य स्वरूप 
कल इस तरह तीन प्रकार जप्ता भिनेन्द्र भगवानने कहा है 
चेप्ता उनकी भेद प्रमेद सहित जच्छी तरह जानता है वही ज्ञानी 
है । उम्त ज्ञानीको यह जगत यद्यपि मिश्रित अनेक अव॒त्थामत 
है दयापि जरुूग अछग प्रगठ होता हे । मितनी जात्माएँ हंस 
शुद्ध ज्ञानानंदमय झलकती हैं, मितने अनात्म द्रव्य पुदुलादि हूँ वे 
पब अचेतन प्रगद होते दें । उत्तको अपने आत्माकी सचा भी 
जम्य जात्माओंते जुदी माप्दी है । “वह अपनी आत्माड़ों परे 
+ चीवराग कामदरशन सुख वीयेका समृहरूप एक अखंड अपने हीं 
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आरीरमें बिरानित अनुभव करता है ऐसे अनुभवी जीवका स्वभावसे 
ही मोह अपने द्वी निन्र दृव्यको छोड़कर अन्य किसी भी हन्यर्मे 
नहीं रहता हे-घबह जगतकी जव॒स्थाओंकोीं ज्ञातादाके' समान 
देखता जानता है-उनके किसी पर्यायके होनेमें हर व किस्म 
पर्यायके विगड़नेमें ठप नहीं करता है, बीतरागी रहता हुआ: 
ज्ञानी बन्‍्यमें नहीं पड़ता है । वात्तवमें मोहकी जड़ काटनेवाला 
पदाधोंका सम्यग्भ्रद्धान और सम्यग्शान है। इनके दोनेपर मोहकी 
गांठ दठ जाती है. और कुछ काल पीछे दी मोहका सर्वथा क्षय 
हो जाता है, और आत्मा केवछज्ानी हो जाता है | इपत तरद 
मिप्त तरह बने यथाथज्ञान प्राप्त करना चादहिये। 

ज्ञानलोचन स्प्रोजमें श्री वादिरान महारान कहते हैं:-- . 
अनाद्विद्यामयमू*छतां ग, कामोदरक्रोघहुताशवसम | 
स्पाद्मदपीयू रमहौपधेन, प्रौयस्प मां सोइमहाहिदशन ॥३२१॥ 

भावारथ-मैं अनादिकालके अज्ञानमई रोगसे मूछित हे, काम 
क्रोधकी अग्निसे नछ रहा हूँ, मोह महा सर्पसे डस्ता गया हूं, सुझे 
स्याह्मादरूपी अम्ृतमई महा ओपधि पिछाऊर मेरी रक्षा कर | 

श्री आत्मानुश्यासनमें गुणमद्राचार्य कहते हें-- 

मुद्दू प्रमाय्य सदन्नाव पश्यत्‌ सायान्‌ यथास्थितान्‌ | 

भीत्यप्रोती निराह्चच्य ध्यविद्परत्मविन्तुनिः ॥ १७७ ॥ 

भावार्थ-चारवार सच्चे ज्ञानका विस्तार फरके व पदाथोक्षे 
यथा स्वभावोंको देखता हुआ एक अध्यात्मज्ञाती मुनि रागद्धेप 
टूरकर निन आत्माक्ा व्यान करे। 


इससे यह प्िछ है कि ज्ञानी जीव ही मोहका क्षय कर 
सक्ता है ॥ ६५,॥ 


ग् 
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इस तरह नर नारकआदि पर्यायोके साथ परमात्माका विशेष 
सेद कथन करते हुए पहले स्थरमें तीन गाथाएं पूर्ण हुई। 
उत्थानिवा-पुर्वमें कहे प्रमाण आत्माका नर, चारक आदि 
पर्योयेकि साथ मिन्नताका ज्ञान तो हुआ, भत्र उनके पयोगका 
कारण कहते हैं-- 
अप्पा उवयोगप्पा उचओगो णाणदंसर्ण भणिदों | 
सो हि खद्दो जछुद्दो वा उचभोगों अप्पणो हवदि ॥६६ा 
आत्मा उपयोगात्या उपयोगो शानदशम भणितः । 
स हि शभो5शुभो बा उपयोग आत्मनो भवत ॥६७॥ 
अन्वय सद्दित सामात्याथेः-(अप्पा) आत्मा (डवओगप्पा) 
उपयोग स्वरूप है, (उपओोगों) उपयोग ( णाणदंसण ) ज्ञानदर्शन 
(भणिदं) कहा गया है। (सो दि अप्पणो उबओगो) वही आत्मा _ 
उपयोग (सुद्दो या जसुद्दो) शुभ या अद्युम (हवदि) होता है 
विशेषाओ-चैतन्यके साथ द्वोनेवाछा जो कोई परिणाम उप्तरो 
उपयोग कहते हैं. उस उपयोगमई यह आत्मा है। वह उपयोग 
विकरप सहित ज्ञान व विकल्प रहित दर्शन होता है, ऐस्ता कहां 
गया है। वही ज्ञानदर्शनोपयोग जब धममोनुरागरूप होता है तन 
शुभ है और जब विपयानुरागरूप होता है. व द्वेप मोहरूप होता 
"है तब जशुम है। गायामें वा झब्दसे झुभ जशुभ अनुरागसे रद्दित 
झुद्ध उपयोग भी होता है - ऐसा तीन प्रकार आत्माका उपयोग 
होता है। 
» . आदार्थ-इस गाया आचार्यने यह वहा है कि मिन कमेकि 
उद्यसे निश्रय्से झुड परूतु अनादि व्मवंधसे अशुदू इस जीके 
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नरनारक आदि पायें होती हें उन, कर्मोका बंध इसी मीवके 
अश्ुद्ध उपयोगसे होता है | जात्मा चेतना गुणघारी'है उसीके ' 
परिणामक्को उपयोग कहते हैं | उसके दो भेद दें>एक दर्शन, जो 
'सामान्यंझूपसे बिना आकारके पदार्थों प्रवर्तन करता है। दूसरा 
ज्ञान-जो विशेष रूपसे आकारपतद्वित पदार्थोफ़ो जानता है। अल्प- 
ज्ञानीके ये दर्शन और ज्ञान उपयोग एक साथ नहीं होते हैं । 
पहले दर्शन पीछे ज्ञान होता है | ज्ञान दर्शनपुर्वक होता है। मत 
मोहकी कलुपतासे उपयोग मेला नहीं रहता है. तब्र ज्ञानदशनोप- 
योग झुछ होता है और झुद्ोपयोग कर्मबन्‍्धका कारण नहीं होता 
है, परन्तु जग्र मोहफी कछुपतासे उपयोग मेरा होता है तब चह 
अश्जुद्धोपपोग कहलाता है। उस्त अग्यु्योपयोगके दो भेद हैं- एक 
शुभोपयोग दूसरा अशुभोपयोग। जब उपयोगमें कपायक्री मन्दतासे 
धर्मोनुराग होता है तब वह झुभोपयोग कहलाता है और मत्र प्चें- 
द्वियोंके विपयोंमें लीन रहता है व कपायोंकी तीघतासे तीघ्र क्रोध, 
मान, माया व छोभमें फंसकर मोही द्ेेपी होता है तब वह उपयोग 
अशुभ उपयोग कहलाता है| ये ही दो प्रकारका अशुद्ध उपयोग 
कमेंबन्धका कारण है । शुभ उपयोगमें विश्युद्धता तथा अग्जुभ 
डपयोगमें संक्लेशपना रहता है | 
ऐसा जानकर शुद्धोपयोगको उपादेय मानकर उसकी प्राप्तिका 
सदा ही यत्न करना चाहिये। श्री आत्मानुदासनमें कहा है 
धरमाथ्ममे घुष्यपापे सुखदुःखे थे पट त्रय | 
हितमाथमलुऐ्ठेय शेपतयमथादितम्‌ | २३९ ॥ 
वत्नाष्याद्य परित्याजय शेपो न स्तः छखतः स्वयम । 
झुम॑ च बुद्े त्यसज्वास्वे प्रप्नोत्वि परम पद 0२४४ 
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भावाथ-झुभ उपयोग उप्तसे पुण्यवन्ध उप्तका फल संस्तारी- 
फहुख, अशुभ उपयोग उप्तसे पापचन्ध, उसका फछ दुःख, इन 
छोंमें व्यवहारमें पहले तीन द्वितकारी हैं. इससे अहण योग्य हैं 
तथा दूसरे तीन हितनाशऊ हैं इससे त्यामने योग्य हैं | उनमें भी 
निश्चयतते जादिका झुमोपग्रोग त्यागने योग्य है मिमके त्याग होते 
हुए शेप दो भी स्वयं नहीं होते अर्थात्‌ पुण्यबन्ध व साँप्तारिक 
सुख नहीं होते | शुभक्ो छोड़कर शुद्धोपपोग होते हुए अन्त 
प्ररमपदक्रो यह आत्मा प्राप्त कर लेता है ॥ ६६ ॥ 

उत्थानिका-आगे फिर कहते हैं कि जब यह जशुर्ू उप- 
योग ही नरनारकादि पर्योयोके कारणूस परद्रव्यमई पुदुलकर्मके 
बंधका कारण होता है तब किप्त कोका कौन उपयोग कारण है- 

उबओोगो ज्ञदि हि. सुड्ढे। पुण्णं ज्ञीवस्‍्ल खंचय॑ जादि | 
अछुहो वा तथ पाय॑, तेसिम्रभावेण चपप्रत्यि ॥6४ा 
» अपयोगो यदि हि शुमः पुण्य जीवष्य खँचये याति | 

अशुभो वा तथा पाप तयोरमावे न चयोडसिति [६७ ॥ 

अन्वयस्तद्वित स्ाम/न्पाथ-(हि) निश्चयसे (जदि) यदि 
(उबओोगों) उपयोग (सुशे) झुम हो तो ( जीवरस्त ) इस मीवके 
(पुण्णे) पुण्य कम (संचयय मादि)छा संचय होता है ( व ) अथवा 
(असुद्दो) अश्ुम हो ( तघ ) तथ्र (पा) पापका संचय दोता है | 
(तेपिमभावें) इन शुभ अशुभ उपयोगोके न होनेपर (चर्य) सेचगर 
(ण अत्थि) नहीं द्वोता हे। 

विश्वेषाय-जत्र शुभ उपयोग होता है तब इस जीवके दुब्य 
धग्पक्ाहा बंध द्ोता है और जय अगुमोश्ोग होता है तो दृव्य 
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पापका संचय होता है-इन दोनोंके विना पुण्य पापका बंध नहीं 
होता है जर्थात्‌ नर दोष रहित निन परमात्माकी मावनारूपसेः 
झुद्धोपयोगके बलकेद्ारा दोनों दी शुभ अद्युभ उपयोगोंका अभाव 
किया जाता है तब दोनों ही प्रकार के कर्मत्रंध नहीं होते हें | 
भावाथे-यहां यह दिखाया दे कि कर्मनंधका कारण कपा- 
यकी कलछुपता है । जम आत्मा निष्कपाय या बीतराग भर्थात्‌ 
साक्षात्‌ शुद्धोपपोगमय होता हे तब इसके कर्मबंध नहीं 
होता है। १६ वें मुणस्थानसे कपायकरा उदय नहीं कें॥ सयोग 
केवली तक योगोंका सकम्पपना है इसीछिये मात्र प्ताता 
चेदनीय नामका पुण्यकर्म एक समयक्री म्थितिधारी आता है 
और झड़ जाता है । निम्त वंधमें कमसे कम अंतर्महत स्थिति 
पड़े उप्तही को बंध कह सक्ते हैं ऐसा वंध सद्मलोम नामके दशर्वे 
गुणस्थान तक ही होता है | आयु कर्मके वंधके अवृप्तरपर जाठ 
कर्म योग्य व शेष समयोमें सात कर्म योग्य पुहलोंका आश्रय तथा 
बंध द्वोता है | इनमें चार घातिया कर्म ज्ञानावरणीय, दर्शनावर- 
णीय, मोदनीय तथा अतराय द्रव्य पाप कम हैं तोमी इनका बंब 
सदा ही हुआ करता है। क्योंकि ज्ञानदर्शनमें मितनी कमी है व 
बीयेमें जितनी कमी हे व मोहकी मितनी कालिमा है उतनी ही 
धिरता उपयोगकी नहीं होती है। इस अथिरताऊ़े दोपसे हर समय 
इन चार धातिया कर्मोक्रा बंध हुआ करता है, परंतु नत्र आत्मामें 
झुमोषयोग होता है तव इन पाप- कर्मोमें अनुभाग बहुत हीन 
पूड़वा है, अद्युभोपयोगके द्ोनेपर तीम्र बढ़ता है। अथातिया 
कर्मोमें पुण्य पापके भेद दे। सताता वेदनीय; उच्च गोत्र, देव मनुप्य 
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दा 
गति झुभ, शुमग, जादेय, यश्ञ आदि नाम कर्मकी झुभ' प्ररृतिये, 
तथा देव मनुष्य व तिच जायु के, हृब्य पुण्य कम हैं जब कि 
सप्ताता वेदनीय; नीच गोत्र; नरक गति अझ्ुभ, दुर्ग, दुखर, 
अनादेय आदि नाम कर्मकी अद्युभ प्रकृतियें, तथा चरक आाउ 
द्ब्य पाप कमे हैं। 
जब इस जीवका उपयोग मंदकपाय रूप होकर दान पु 
जप तप स्वाध्यायमें लीन होता है. तब झुभोपयोग कहलाता है। 
उप्त समय धातिया कर्मोंके सिवाय चार अधातिया कर्मोमें. द्रव्य 
पुण्य कर्मका ही बंध होता है और जब इस्त जीवका उपयोग तीज 
कृपायरूप होकर हिंपा, अस्त्य, पर दवानि, विषय भोग आदिम 
डीन होताहै तत्र अग्युभ उपयोग होता है. उस समय घातिया 
सिवाय चार अघातिया क्मोमें दधव्य पाप कर्मेका ही वध होता है। 
शुभ व अज्ुभ कलिमाको बन्धका कारण जानकर हमको 
मुक्ति पानेके लिये एक झुद्धोपयोगफी भावना ही कर्तव्य है। 
स्वामी अमितिंगति बड़े सामायिऊपाठमें कहते हें“ 
बूच कम्मे करोति छुःसमझुपे सौझये छम निर्मित । 
विशयेत््यशु्भ निददेतु मनसो ये पोषयंते तय ॥ 
जाय॑ते समसंयमैकनिघयस्ते दुूमा योगिनों । 
ये त्वव्रोमयकर्मताशनरराध्वेपां डिमत्रेच्पत ॥ ९० ॥। 
भावरार्ग-पूर्वेमें बांधा हुआ अश्युमकर्मे दुःख पेदा करता है जब 
कि झुभ कम सुख पे करता है, ऐसा नानकर जो इप्त जसुभकी 
नाश करनेंके भावसे तप करते हैं और समता तथा पंयमरूस होनते 
नै ऐसे योगी भी दुरुम हैं। परंतु जो पुण्य पाप दोनों ही प्रकाररे 
मौके नाशमें लवलीन हैं उन योगियोंकी तो बात दी क्या कदनी | 
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प्रयोनन यह है कि नो शुदोपयोगके दारा सम्युर्ण क्मोके 
नाश्नको चाहते हैं ऐसे ही साधु प्रशेप्तनीय हैं, क्योंकि झुछू वीत- 
राम भाव ही बन्धनाशक तथा निमानन्ददायक्र और साक्षात्‌ 
मुक्तिका मार्ग है॥ ६७॥ 

इस तरह शुभ, अग्जुभ, झुद्ध उपयोगका सामान्य कथन करते 
हुए दूसरे स्थलमें दो गाथाएँ समाप्त हुईं | न्‍ 

उत्थानिक्रा-आगे विशेष करके शुभोपयोगका खरूप कहते हैं- 


जो ज्ञाणांदि जिर्णिदे पेच्छदि सिद्धे तथेध अणगारे | 
जोबे य साणुकंपो उचभोगो सो खुहों तस्स ॥ ६८ ॥ 


थो जानाति जिनेन्द्रान, पश्यति धिद्धांस्तपैबानागार न्‌ । 

जीवे च सामुक्म्प उपयोग: स शुभस्ताय ॥ ६८ ॥ 

अन्वयमहित सामान्याथ-(नो) जो जीव (निर्णिदे) निने- 
न्द्रोंकी (जाणादि) जानता है. (प्िद्धे) सिद्धोंकी (पेच्छदि) देखता 
है । (तथेव) तेसे ही (अणगारे) साधुओंका दैशन करता हे (य) 
आर (जीवे साणुकंपो) जीवोंपर दया भाव रखता है (तरस) उमस्त 
जीवका (प्तो उवओगो) वह उपयोग (सुहो) शुभ है । है 

विश्ेपार्थ-जो भव्यदीव जरहंतोंको ऐसा जानता है कि वे 
अनन्तज्ञान आदि चतुष्टयके धारी हैं. तथा क्षुवा आदि अठार्‌ह्‌ 
दोषोंसे रहित हैं तथा परिद्धोंकों ऐसा देखता है कि वे ज्ञानावरणादि 
आठ कम रहित हैं. तथा सम्यक्त आदि आठ युणोमें अंत्भूतर 
अनन्त गुण सद्ित हैं तेसे ही अनगार शब्दसे कहने योग्य निश्चय 
व्यवहार पंच आचार आदि झास्रोक्त लक्षणके घारी जाचार्य, 
उपाध्याय तथा साधुओंकी भक्ति करता है और त्रप्त स्थावर नीवोंकी 
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शक) अमल ीुैीलचशचअिच:: 
दया पालता है उप्त मीवके ऐसा व इसी जातिका उपयोग शुभ 


कहा जाता है| 

भावाथ-इस गाथामें झुभोपयोगका वास्तविक कथन बताया 
है । जो यथा्में सम्बग्दप्टी हैं, तत्वज्ञानी हैं, भेद विज्ञानसे 
सपरके श्ञाता हैं उन्हींके ज्ञानमें अरहंत सिद साधुओंका सच्चा 
सखरूप व सच्चा प्रेम झलकता दे व वे ही सच्चे हार्दिक दयावान 
होते हैं। * ह * हु 

ये ही इस बातो भानते हैं कि मिन्‍्होंने अनन्तामुबन्धी 
कपाय और मिथ्यास्वको जीत लिया है, बेही जिन हें उन्हींमें इन्द्र 
ठुल्म चार घातिया कर्मोको क्षण करके अनंतज्ञान, दुशन, सुख 
वीस्वेंको रुव्यकर स्वरूप मगन रहनेवाले तथा हुथा, पिपाप्ता, 
शोगादि अठारद्द दोषोंसे रहित व अपनी दिव्यथ्वनिसे मोहांधका- 
-रज्े नाशकर ज्ञान ज्योति प्रगठानेवाले श्री मिनेन्द्र या झरहत 
होते हैं। तथा जो सर कर्म बंध रहित खरूपसे पूर्ण झुद्ध व निना- 
.नन्‍्द्मं तन्मय हैं वे सिद्ध हैं, मिन्‍्दोने सव कुछ सिडः कर लिया है 
व फिर निनको कभी संप्तारमें फेसना नहीं हे तथा जो मेदामेद 
रतनत्नयके प्रतापसे मोक्षत साथन करते हैं वे गृह रद्दित दिगगवा्‌ 
साधुदँ । उनका उपदेश मोक्षमागमें प्रेरणा करनेवाछा हैं। सर्व 
जीवोंको अपने समान माननेवाले तथा व्यवहारमें प्राणोंकि भेदसे 
अस स्थावर प्राणी हैं ऐसा समझनेवाके ज्ञानी सम्बग्डटी जीव 
-दयाऊे सागर होते हें-वे किप्ती भी जीवको कष्ट देना नहीं 
चाहते हैं। इसी डिये साधु पदमें ये स्थावरतककी दया पासते हैं, 
परंतु नव गृद॒त्थ जवस्थामें द्वोते हें तब संकल्प करके त्रस्त धोते 


ै 
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नहीं फरते हैं. परन्तु लाचारीसे जो गृहस्थके आरंभ कार्य करने 
पड़ते हैं उनमें यथासंभव रक्षाके भावसे वतेते हुए जो चत्त या 
स्थावरकी दिसा द्वोमाती हे उससे अपनी निंदा करते हुए दयारससे 
सदा भीगे रहते हैं ऐसे महात्माओंके हृदयमें शुभोपयोग रहकर 
महान पुण्य कमेका सचय करता है । इस गाथामें आचार्यने यह भी 
वतादिया है कि व्यवहार धर्म पंचपरमेठीके गुणोंमें भक्ति तथा अहिसा- 
धर्म है| दयारूप वर्तना अर्दिसा धर्मफा एक अंग है। जीवोंकी 
रक्षा दो यही भाव झभोपयोग है। श्री नेमिचद्ध सिद्धांत चक्रवर्तनिः 
पांचपरमेटियोंका खरूप द्रव्यस्तेजहमें इस तरह कहा है--- 

णद्ध चदुघ्राइ+म्मो देंसण सुश्ण णवोरिय मेइओ । 

सुददेइत्वो रूपया सुद्दो अरदो विचितिजों ॥ 

भावार्थ-निनन्‍्दोंने चार घातिया कर्म न कर दिये हें व जो' 
लनंत दुशन, अनंत सुख, अनंत ज्ञान व अनंतवीर्यमई हैं व 
परम जौदारिक शरीरमें ब्रिराजित हैं. तथा बीतराग आत्मा हैं वे 
आरदंत हैं उनका ध्यान करना चाहिये | 

गछदम्मरेहो. छोयालोयघ्स जाणओं दद्वा । 
घुरिसतायागे अपा सिद्धोज्नाणह लोयसिद्दरत्यों ॥ 

ख,.. आावार्थ-मिस्तने आठ कमे तथा शरीरोंको नष्ट कर दिया है। 
ज्नो छोक अलोकका ज्ञाता इष्टा है, पुरुषाका है व लोकके शिखर- 
पर विरानित है सो जात्मा सिडहै, उसका ध्यान करना चाहिये |' 
हि दसणणाणपदाणे बीरियचारितवरतवायारे । 
हु अप्पं पर च झुजइ सो आयरिओं मुणी झेयो ॥ 

-भावाश-जो सम्यग्दशन, सम्यस्शान, सम्मग्चारित्र, सम्मकू- 


श्ष8 ].. - श्रोषवचनसारटीका । 





तप और सम्यक्‌ वीयेरूपी पांच प्रकारके आचारमें अपती आत्माकी 


तथा दूसरे शिष्योंड्ों लगाते हैं वे मुनि आचाये हैं उनको ध्याना 
चाहिये | 


जो रयणततयजुनो गिद्च धम्मोवएसणे णिरदो । 
सा उपझाआ अपा जदिवरववः ॥ णम्मो तदप ॥ 
भावाथे-नो रल्नश्नयसे युक्त हैं, नित्य धर्मोपदेश्न देनेमें लीन 
“है, यतियोंमें क्रेप्ड हैं वह आत्मा उपाध्याय है उसको नमस्कार दो। 
दंसगणाणसमर्तर संग्य॑ मेक्खस्स जो हु चारिते | 
साधयदि णिच्व सुद्ध छाहू स मुणों णमों तध्स ॥ 
भावाथथे-जो सम्यग्दर्शन प्म्यण्जान सह्वित चारित्र रूप 
मोक्षके मार्गेको नित्य शुरू रूपसे स्ताथन करते हैं वह मुनि साधु 
हैं उनको नमस्कार हो । इस तरह पांच परमेप्टी परम द्वितफ़ारी 
हैं। इनकी यथायोग्य भक्ति करना शुभोपयोग है | 
अनुक्रम्पाका स्वरूप स्वयं श्री कुन्दकुन्द महारा नने पंचारिति- 
क़ायमें इसतरह कहा है;- 
तिमिद बुशुक्सिदं वा दुष्िर दद्दा जो दु दुषद्दिमणों । 
परडिवज्दि पु 3कचया त्तरुतसा होदि अपुश्र भपा ॥१2जा 
भावा4-नो कोई जीच प्याप्ता हो, भूखा हो, रोगादिसे 
डुःखी हो उसको डेसकझर नो कोई उप्तकी पीड़ासे आप दुःसी, 
होता हुआ दधर्तिए करके उप्त दु.खके दुर फरनेकी क्रियाको 
भाप्त द्वोता हे उँ्त पुरुषफे यह अमुकूम्पा होती है | वाम्तवमें श्री 
देवगुरु शास्रद्धी मक्ति और दयाधर्ममें सर्वे शुभोपयोग गर्मित दे। 
यह शुभोपयोग राग सद्दित होनेसे सुख्यतासे पुण्य ,बेधक 


» ,द्वितोय खंड । * पृ रपट 
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कारण है। मोक्षका फारण साक्षात्‌ झुद्धोपयोग है जहां मात्र शुद्ध 
आत्मा ही आप तन्‍्मय रहकर चीतरागरभावमें लीव रहता है। 
इप्तलिये झुद्धोपपोगफ़ो ही उपादेय मानकर उप्त रूप होनेकी चेछा 
करते हुए जनतऊ झुद्धोपयोग न हो शुभोपयोगमें बर्वना घाहिये। 
बास्तवर्में झुमोपश्रोग घामिक भाव है सी प्तम्यग्दष्टिके पाया 
जाता है मिथ्याइ्टीके नहीं | तथापि गहां व्यवह्यरक्की टप्टिसे देखा 
जाता है वहां निश्चय सम्यक्त न होते हुए जो व्यवहार सम्यक्ती 
द्ेवगुरु शास््रकी भक्ति तथा दया मार्गमें व परोपकारमें वतन करता 
है उप्तरो भी मंदकपाय होनेसे ज्युभोपयोग कह सक्ते हैं | यह 
झुभोपयोग अतिशय रहित साधारण पुण्य कम बंध करता है मय 
कि सम्यत्व सहित झुभोपयोग अतिश्नयरूप भारी विशेष पुण्य 
कम बांधता है ॥ ६८ ॥ 
उत्थानिका-आगे अश्युमोपयोगका स्वरूप कहते हैं-- 
विसयकसाओगाढेो डुस्सुदिदुष्चित्तदद्गोह्िझुदों । 
डग्गो उम्मग्गपरे उबओगो जस्ख सो अखुदहो ॥ ६६ ॥ 
विपय न्पायावगाढो हु थ्रतिदुश्चततदुष्यों छयुतः । 
उग्र उन्मागपर उपय गो यस्य सोडशम: ॥ ६९ ॥ 
अन्बय सहित मामान्यायः-(जस्स) निप्त लीवका (उबच- 
ओगो) उपयोग ( विमयक्प्ताओगाढो ) विपयोंकी और कपायोंकी 
तीब्रतासे मरा हुआ है ( दुम्घुदिदुचिचतडुट्ठगोट्टिजुदो ) खोदे 
शास्त्र पढने सुनने, सोट़ा विचार करने व खोदी संगतिमई वार्ता- 
छापे छगा हुआ है, (उगो) दिंसादिमें उचयमी दुए रूस है, (5 
स्थागयगे) सथा फिध्याणार्णमें उत्पर है ऐसे चाए विशेषण घट्टित 
है (प्तो असुह्ो) सो अशुम है । 


५७००3. ओम लाए आल । जहर ओप्रवचचनसारटीका । 


विशेषानः-मो विषय कपाय रदित डाद्ध चेतन्यकी परिण-- 
तिसे विरुड विषय कपाग्रोंमिं परिणमन करनेवाला है उसे विषय | 
कषायावगाढ़ कहते हैं | झुद्द आत्मतत्त्कको उपदेश करनेवाले 
आख्को सुश्र॒ति कहते हैं उससे विलक्षण मिथ्या शाख्रकी दुःश्नति 

/कहते हैं। निश्चिन्त होकर आाताध्यानमें परिणमन करनेवाले मतको 

सुचित्त कहते हैं। व्यथे वा अपने और दूसरेके लिये इप्ट काम- 
ओोगोंकी सिंतामें लगे हुए रागांदि अपध्यानकों दुड्चित्त कहते ह्ं 
उरम चैतन्य परिणतिकों उत्पन्न करनेवाली झुम गोष्ठी है या 
कंगति है उससे उल्टी कुशील या खोटे पुरुषोके साथ गोष्टी 
करना दुए गोप्ठी है। इस तरह तीन रूप जो वर्तेन करता है 
उसे इुःश्रुति, दुड्िचितत, दु्टगोप्टीसे युक्त कहते हैं | परम उपशम 
आवमें परिणमन करनेवाले परम चेतन्य स्वमावसे उस्टे आवकों 
जो दिंसादिमें लीन है उग्म कहते हैं, बीतराय सर्वश् कथित नि 
अय व्यवहार मोक्षमागसे विलक्षण भावकों उन्‍्मार्गमें लीन कहते 
हैं इसतरह चार विशेषण सहित परिणामको थे ऐसे परिणार्मेमें 
परिणत होनेवाे जीवको अश्युभोपयोग कहते हें । 

भावाथ-इस गाधामें आचार्यने अग्युमोपयोगका बहुत ही 
बढ़िया स्वरूप बताया है | 

ज्ञान दर्शनोप्योगकी परिणतिमें जब ऊपर लिखित झुमो- 
घवोगके व शुद्ोपयोगके माव नहीं होते हैं तथ तीसरे अश्ुमोप- 
योगके भाव अवध्य होते हें। क्योकि हरण्क जीवके तीन मकारके 
उपयोगेमिंसे एक न एक उपयोग एक समयमें अवश्य पाया जायगा। 


अशुभोषगोग मावकी पद्चान यह है कि निस्॒का उपयोग पांची 
। 


* द्वितीव खंड] | ** [रण 


इन्द्रियोंकी तीव इच्छासे विवश हो इन्द्रिय भोगोंके संकल्परूप 
संरंभमें, उनके प्रबन्ध रूप प्तमारंममें व उनके भोगने रूप जारंसमे 
बर्तन करता है, व क्रोष, मान, माया, छोभ फपायोंद्दी तीजतामें 
फंसकर इन कपायेक्रे साथ मनके, वचनके व काग्रके वर्तनेमें ठग 





जाठा है, मिप्तसे मारपीट करता है, गाली बंऊता है, दूसरेको तुच्छ , 


समता है, कपटसे ठगृता है, अन्यायसे धन एकत्र फरता है, व 
विषय कपायोंमें तथा मिथ्या एकांत धर्मेमें फंसानेवाले खोटे शास्त्रोंके 
घढ़नेमें लग जाता है, व क्राममोगक्ली या अन्य दु चिंतारूप फिक- 
रॉमें लगा रहता दे व खोटे मित्रोंके साथ बैठकर परनिन्‍्दा, आात्म- 
प्रशंसा व खोदे मंत्र फरनेकी गोष्टीमें उलझा रहता है व जुआरमण, 
चीपड़, सतरंभ, तास खेलन, भंडरूप वचन व चेष्टाके व्यवद्यारमें 
रति करता हैं व सदा भयानक्रूप हो दिंसा प्रवृत्ति, मृपावाद, 
चोरीक्रण, कुशील व परिग्रहवृद्धिमें फंसा रहता है व भिनेन्द्र- 
प्रणीत मार्गसे विरुद्ध अन्य संप्तारके बढानेवाले मिथ्यामार्गोकी 
सेवा पूजा भक्ति व श्रद्धामें लगा रहता है उसको अश्युभोपयोग 
कहते हैं | यह अशुभोपयोग पापकर्मका बांधनेवाला है मिप्त पाप- 
क्मके फलसे यह जीव नरक, निगोद, तिर्येच व खोटी मनुप्य पर्या- 
यमें जाकर महान्‌ अत्तद्म संकटोंको उठाता हैं। श्री पंचास्तिकायमें 
भी आचार्यने अश्युमोपयोगका स्वरूप इस्रतरह कहा हैः-- 
चरिया पमादबहुत्य काठछ्सं छोलदा य विसयेसु । 
परिपरिताबपवादोी पावर्स य आसव॑ कुणदि ॥ १३९ ॥ 
सावार्थ-ल्ली, मोनन, राजा व देश कथा सम्बन्धी भादोंमें 
मिली हुईं वृथा राग उपनानेवाली श्रमादरूस क्रिया अथवा अप्ता- 


१७ 


नी 


5. ओओप्रवचनखारटोका ! 
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चधानीसे हिंसारूप गरहस्थीके आरंमकी क्रिया, चित्तकी मलीनता, 


इंद्रियोंके विषयभोगेमें लोलुपता, अन्य प्राणियोंको' दुःख देनेवाली 
क्रिया व दूमरों की निन्‍दा इत्यादि प्रवृत्ति पापफा आश्रव करती है। 

ओऔ्री कुछमद्रआचार्यकृत सारप्तमुच्यमें अशुभोपयोगके भावोको 
इस तरह बताया है- 

कपायविष्याधित्त मिथ्यात्वेन च॑ संयुतम । 

रंसारवीजतां याति बवैमुक्ते मोक्षवीजंताम ) ३३ ॥ 


भावा्े-मों मन विषय कपायेसि व मिध्यादशनसे पीड़ित 
है बह संप्तारके वीमपनेको प्राप्त द्वोता है और इनढीसे रहित 
मोक्षका बीम द्वोता है । 
अज्ञानावत्तचित्तानां शागद्रेपस्तात्मनामू | 
आरंमेपु प्रशत्तानां. इिते तस्प ने भीवबत्‌ । २५३॥ 
भावार्थ-जिनका चित्त अज्ञानमें वर्तेन करता है व जो राग 
ड्ेपमें रतहें व जो आरंगोंमें वर्तद करते हैं. उनका द्वित उसी 
चरद नहीं होता है जसे डरपोकका दह्वित नहीं होता है | 
अश्ुभोपयोगके परिणामोंसे यहां भी पंक्लेशभाव होता है, 
आकुठता होती हे, भय रहता है, मिप्तसे सुख शांति नहीं प्राप्त 
होती हैं तथा उन परिणामोंके द्वारा दूसरोंकी भी कष्ट होता है 
सथा उनसे जो पापकर्मका बन्च होता है वह उद्यमें आकर जीदोंको 
अनेक कुयोनियोंमें महा दुःख प्राप्त कराता है | 
इससे अजुभोपयोग सूछ सेस्कारका कारण है तथा सब तरदसे 
ग्रनिकार्े इससे सर्वथा त्यागने योग्य है, यह भावाम दे ॥%९%) 
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,_ उत्थानिका-आगे झुम अशुभ उपयोगते रहित झुद्ध उप- 
योगको वर्गेन करते हैं. 
अछुद्दोवओगरहिदो -खहोवच्धतो - ण अण्णद्वियम्मि |: 
ज॑ मज्झत्यो5हँ णांणप्पग्मप्पं भयए ॥| ७० ॥ 
मुमोषपोगरद्दितः श्ुभोपयुक्तो न अन्यद्रब्यें। 
मवन्‍्मप्यस्योडई ज्ञानात्मकमात्मक ध्यायामि | छ० | 
अन्वेय सहित सामार्न्यायेः-(अई) मैं (असुद्दोवओगरहिदो) 
अश्युभोपयोगसे रद्दित होता हू. (सुद्रोवहुत्तो ण) झ्युभोपयोगमें मी 
'परिणमन नहीं करता हूं तथा ( अण्णदबियम्मि ) निम परमात्मा 
सिवाय अन्य दब्यमें तंथा जीवन मरण, लाम, अछाभ, मुख दुःख; 
आद्नु मित्र, निंदा प्रशेधा आदियें ( मज्ञत्यो होजे ) मध्यस्थ होता 
“हुआ (णाणपगम्‌ ) ज्ञानस्व॒रूप (अप्पगं) आत्माक्ो (झाए) ध्याताहँ। 
विशेषार्थे-अश्ुभोपयोग तथा झुभोपयोगमें परिणमन न 
करके वीतरागी होक़र ज्ञानसे निर्मित ज्ञायवरूप तथा उम्र केबछ- 
ज्ञानमें अतगभूत सअनेतगुणमई अयनी आत्माको झुद्ध ध्यानके 
विरोबी सर्वे मनोरयक्ूप चिताजालको त्यागकर ध्याताहूँ। यह 
झुद्दोपयोगक़ा लक्षण जानना चाहिये | 
भावाथे-इम गाया झुद्धोपयोगका स्वरूप नो वाह्ष्तममें 
आनुभवगम्य है, चचत्रगोवर नहों है. उम्तका संत खा कब 
"किया है। ४ 
जहां ध्याताका उत्योग मिथ्यामार्ग, व दिपय कपायरूय 
अश्जुमोगयोगसते बिलकुल दूर रहकर भक्ति, पृजा, दान, परोयक्रार 
आदे मेद ऋयाग्रते होनेवाले झुभोपयोगोंसे मी छटा हुआ होगा 


२६० ] भ्रौप्रब्चनसाय्टोका । 


०] आय अप 
-- है और द्वव्याथिक दृष्टिके ढारा परिणमन करता हुआ पर्यायाथिक 


डप्टसि जो जीवन मरण, राम अछाम, शत्रु,मित्र, निंदा परशंत्ता 
सादिमें विकरप उठकर किसीमें राग, व किसीमें टेप होता था सो 
नहीं होकर समताभावमें मन होजाताहे और केवल मात्र ज्ञायक 
स्वभावरूप अपने ही झुद्ध आत्माके भीतर लय होनाता दे वह 
झुद्योपयोग है। इस शुद्ोप्योगकी दशामें ध्याताके अतरगमें ध्याता, 
ध्येमे, ध्यानके विकल्प नही होते | जो ध्याता है वही ध्येय है, 
वही ध्यान है | आत्मामें एकाग्र परिणतिकों ही शुद्धोपगोग कहते 
छ्। यही सात्मानुभवरूप दशा है, यही ध्यानकी अग्नि है मो 
कमीरे नाश करती है, यही रघ्नत्रयकी एकतारूप निश्रय मोक्ष 
मार्ग है, यही प्ताधन है जिसे मोक्षकी तिडि. दोती है। निनेः 
राका यही मुख्य उपाय है। इस झुद्योपभोगमें अपूर्व आनन्द 
स्वाद जाता है. निम्तसे ध्याता परमसुखस्॒मुद्रम मग्न होकर एके 
झुद् जेत भावरूप होनाता है, इस झुछ्योपयोगकी देशों श्री 
जागपेनमुनिने तक्त्वानुझासनमें इस्ततरह कही है- 

तदेवानुभवश्वायमेक गत परिमच्छति | 

तथात्माधीनमानंदमति वाचामगोचर || १७० ॥ 

यथा निर्वाददेशस्थः प्रदोपो न प्रकपते | 

तथा स्वरूपनिष्टेदय योगी नेक्ाग्रयमुज्कति ॥ १७१ | 

तदा च परमेकागम्र्याद्वद्दिस्थेंपु सतवपि | 

अम्यज्न #िंचनाभाति स्वमेयरात्मनि पश्चस+ || १७९॥ 

+%  पर्यनात्मानमैकाय्र्यात्यषपयत्यानितास्मछान्‌ । 
निरघ्तीदममीमावः संइण त्यप्यनागतान्‌ क १७८ ॥ 


| 
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,  भावार्थे-उसी ही अपने आत्माको अनुभव करताहुआ परम 
एकाग्रभावक़ो पाता है. तथा” बचनअगोचर स्वाधीन आनन्दका - 
लाभ करता है। नेसे वायु रहित मरदेशोंमें रबखा हुआ दीपक नहीं 
कांपता है-अखंड नलता है तेसे योगी अपने जात्मसरूपमें स्थिर 
होता “हुआ एकाग्रभावकी नहीं त्यागता है तब बाहरी अन्य 
चदापेके होते हुए भी अपने आत्मार्में अपने जात्माको जनुमद - 
करते हुए और कुछ भी नहीं झलकताहै। इस तरह अपने जात्माकी 
एकाग्रमावसे अनुमव करते हुए वह योगी “मित्तफा सर्व जहँकाई 
ममकार नष्ट होगया है? आगामी जाने योग्य फर्मोको रोक देता हि 
और पुराने चांथे हुए कर्मोका क्षय फरता है| यही झुद्योपयोगकी 
दशा है। श्री देवसेनाचार्य तत्वसारमें कहते हैंः--- 

सदा वेदंतो णिचलचित्तो विमुकपरमांधों | 

सो जीबो णायव्यों दंसगणाणं चरित्ति च ॥५६ ॥ 

जो अप्या त॑ णाणे जे णारे व॑ च दंसर्ण चएे | 

सा सुद्धचेयणावि य पिच्छयणयमत्सिए. जीवे ॥५७॥ 

भावाय-वह्‌ योगी निश्चक चित्तकों परभावोसे छूटा हुआ 
अपने स्थमावकी जब अनुभव करता है तब वही गीव सम्पम्दरीन 
शान चारित्र स्वरूप जानना चाहिये। जो नीच निश्चयनयके 
विपमरूप झुद भावमें आश्रय छेता है उसके अनुमवर्मे नो 
आत्मा है सो ही ज्ञान है, जो ज्ञान है वढी सम्यगदशन व सम्य- 
रचारित्र है अथवा वही झुद ज्ञान चेतना है | 

झुद्घोपयोग परम कल्याणकारी दे ऐसा नान इस्तीको उपादेय 
मान इसीका उद्यम करना चाहिये। इतर शुभ, जशुभ, झुदू 
टपयोगका वर्णन करते हुए तीछ्वरे स्थलमें तीन गाथा पूर्ण हुईं ॥ 





रद | ओघ्रवचनसास्टीका ॥| 


उत्थानिका-आंगे शरीर, बचन और रूनके सम्बन्धम मध्य 
स्थभावको झडकाते हैं-- 
शाहँ देहो ण मणों ण चेव वाणी ण कारणं तेसि । 
कत्ता ण ण कारयिदा' अणुमत्ता णेव कत्तीण ॥ ७१॥ 
जाई देदो न मनो न जैव वाणी न छाम्ण ठेपाम | 
कर्ता न न कारयिता अनुसेता नव कतणास ॥ ७१ ॥) 
अन्वयस॒हित सामान्याथ:-(जहं देहो ण) में शरीर नहीं हैं 
(ण मंणों) न सन हे (ण चेव वाणी ) और न वचन ही हैं (पं 
तैसिं फारणे) न इन मन दचन कायदा उपादान कारण हैं| (ण 
कर्ता) न में इनका करनेवाला ह (ण कारविदा) न फरानेवाला है 
(ऐव कत्ती्ण जणुमंता) और न करनेवालोंकी जनुमोदना करता है। 
पिशेपार्थ-मन, चचन, कायके व्यापारसे रहित ' परमाल 
ब्व्यसे मित्र जो मन, वचन, काय तीन हैं? में निश्चयसे इन छुसे 
नहीं है इसलिये इनका पक्ष छोड़कर में अत्यन्त मध्यप्य होताहँ। 
विकार रहित परम आनन्दमई एक रक्षणरूप सुखामृतमें परिणति 
होना उसका जो उपादान कारण जआत्मद्रव्य उस्रूप मै है| मच बचत 
कार्योका उपादान कारण पुठ्ल पिड है! में नहीं हूं) इस फारणऐे 
उनके कारणका मी पक्ष छोड़फर मध्यस्र्थ होत। हे | में अपने ही 
शुद्धत्मावी भावनाके सम्बन्ध कर्ता, करानेवाला तथा जनुभोदनां 
करानेवाडा हूं परंतु उससे विल्क्षण मत वचन कायके स्वंधर्में करती; 
करानेबाढा, तथा अनुमोदना करनेचाला नहीं हें | इत्तलिये हमर 
भक्ष भी छोड़कर में अत्यंत मव्यस्थ होता हे | 
आंवार्थ-इस्त संस्तारी आरणीडी सर्वे व्यवहार क्रियाएं गक 
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वचन, कायके व्यापारसे होती हैं। यहां आचार्य शुद्धात्माकी तरफ 
रूक्ष्य करके कहते हैं कि यह आत्मा न झरीर है, न मन है, न 
बाणी है, न उनका कारण है, न उनका कर्ता हे, न करनेवाला है, 
न इनका दोना क्रिसीऊे चाहता है| निश्चय नयसे आत्मा ज्ञायक- 
खमाव है। उसका खमाव न शरीर लेना न उप्तकी क्रिया करना 
है, न वचनोंक्ा व्यवहार करना है न मनझा संकल्प विक्वत्प करना 
है | शितनी मन वचन कायकी क्रियाएं होती है वे मुझ्यतासे 
भीहके कारणसे सराग अवस्थामें तथा नामकर्मके कारणसे वीतराग 
जवस्थामें होती हैं | इनकी क्रियाओमें बारहवें गुणस्थान तक क्षयोप- 
शम शानोपन्रोग काम करता है जो आत्माके शुद्ध श्ञानैसे भिन्न है। 
जसे मन वचन कायकी क्रियाएं स्वभावसे शुद्ध कर्म रहित आत्मामें 
नहीं होती हैं वेसे मन, वचन, कायक्री रचना भी जात्मासे नहीं 
होती है न आत्मा उनरूप है, न उनका कारण है बयोंकि आत्मा 
ज्तन्यकूप अमूर्तीक है, नव कि मन वचन काय जडइ़रूप पूर्तीक 
हैं । हृदयस्थानमें मनोउगणासे बना हुआ द्रव्य मदर आठ पत्रके 
कमलके आकार है। भाषा वर्रणार्मोस्ति वचन, तथा आहारक बगेणा- 
ओंसे हमारा शरीर बनता है। इस तरह ये मन वचन काय पुद्ठल- 
मई है | इनका कारण भी पुद्ठल है | मेरे चेतन्य स्वभावसे ये 
सर्वधा भिन्न हैं ऐसा समझरूर इनसे बेराग्यमाव लाऊर शरीरमें 
विरामित शुद्धात्माको ही अपना स्वरूप समझना चाहिये | 

जवतक इन मन बचन कायोंमें अहंवुद्धि न छोड़ेगा तवतक 
इस जीवकी स्वपदका मान नहीं होपतक्ता। ओऔ पूज्यपादस्वामीनि 
समाधिश्नतकर्म कहा 
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सबुदया यावद्‌ णदणोयात्‌ कायवाकूचेतसां त्रयम्‌ | 

संसासतावदेतेषां भेदाभ्यासे तु निवृतिः ॥ ६२ ॥ 

भावाथे- जब तक मन वचन कायोंको आत्माकी बुद्धिसि सम- 
झता रहेगा तब तक इसके संसार है | इन हीसे में एथक्‌ हूं ऐसे 
मेदका अम्याप्त होनेपर मुक्तिका लाभ होता है। जो निन झुद्ध 
आत्माकी शरीरादिसे मिन्‍न नहीं अनुमव करते हैं. वे अज्ञानी रहते 
हैं नेप्ता श्री अमितिगति महारानने सामायिकपाठमें कहा है- 

गौरो रूपबरों दृढ़: परिदृढ्व; स्थूछः कृशः करोंशों | 

गीर्बाणो सनुज; पमनिरकभूः पंढः घुसावेगना ॥ 

मिथ्या स्व! विद्घासि कस्पनमिद मूदोऊविदुष्षात्मनों । 

नित्य शानमयश्वमायममर्च सर्वव्यवायच्युतं || ७० |॥। 

भावाथे-मूर्ख अज्ञानी नीव सर्व दोष व विश्नोंसे रहित 
निर्मेल अविनाशी ज्ञानमई खभावधारी आत्माको न मानकर यह 
मिथ्या कल्पना किया करते हैं. कि में गोरा हूं, रूपवान हू, बल- 
यान्‌ हे, निर्बेल हूं, स्थूछ हे. पतला हूं, कठोर हूँ, देव हूं, मनुप्य 
है, पशु हूं, नारकी हूं, नपुंसक हूँ, पुरुष हे तथा स्त्री हैँ । 

चास्तवमें जिन्होंने अपने आत्माके स्वभावको अच्छी तरह 
जान लिया है उनकी कल्पना शरीर, वचन व मन सम्बन्धी क्रिया- 
ओंमें कभी नहीं होती है। वे अखंड ज्योतिमई अपने जात्माको 
समझते हुए संप्तारकी अवस्थाओंके ज्ञाता दष्टा रहते हैं, उनसे स्वर्य 
विकारी नहीं होते हैं ॥७१॥- 

उत्थानिका-आगे शरीर, वचन तथा मनको झुदात्माके 

रे मिन्न परद्रव्यरूप स्थापित करते हैं- 


्ि्‌ 
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देही यथ मणों घाणी पोग्गलद्व्वंप्पपत्ति णिद्दिद्व 
पोग्गलद॒ब्ध॑ पि पृणों पिंडो परमाशुद्ध्याणं ॥ ७४२ ॥ 
हेइश् मे ऋणी अुद्दलद्रच्यात्यका इति निविषटः ( 
उद्गलद्गरव्यमपि पुनः पिंड; परमाणुद्रव्याणाम || ७२ ॥) 
अन्यय सहित सामान्यायः-( देहो य मणो वाणी ) यरीर, 
सन ओर वचन ( पोग्यलदव्यप्पगत्ति ) ये तीनों दी पुद्दल दब्य- 
मई ( णिदिद्ठा ) कद्दे गए हैं | ( पुणो ) तथा  पोग्गलद॒न्वे पि ) 
पुद्ुल द्रव्य भी (परमाणुद॒ब्बाण पिंडो) परमाणुरूप पुद्क द्वव्योंका 
समृहरूप स्कंप है । 
विशेषा्-भीवके साथ इन मन वचन कायकी एकता व्यवहार 
नयसे माने जानेपर भी निश्चयनयसे ये तीनों टी परम चतन्य- 
रूप प्रकाशकी परिणतिसे मिश्नहें । वास्तवमें ये परमाणुरूप पुद्द- 
लेके बने हुए स्कंघरूप वर्गणाओंसे बनकर पुद्टलद्वव्यमई ही हैं। 
भावार्थे-पहली गायामें मिस्त बातको दिखलाया है उसीफा 
यहां स्पष्ट कथन है कि जब निश्चय नयसे भात्माके निन परम 
खमावकी तरफ दृष्टि डाल्ते हैं तो वहां शुद्ध ज्ञानानंदमई आत्माका 
ही राज्य हे। वहां न क्षयोपद्मम ज्ञान है, न क्षयोपश्म चीये है, न 
मोहका उदय है, ने नामकमेका उदय है मिनके कारण भाव मस, 
भाव वचन व भाव काय योग काम करते हैं और न वहां पुद्वलीफऊ 
मनोवर्गेणाओंसे वना मन है, न भाषा वर्गेणाओंसे बना वचन है, 
न आहाारफ वर्गणासे बना हुआ ओदारिक, वेक्रियिझ, जाद्यारक 
दारीर है, न तेजस वर्गणासे बना हुआ तेनत्त थरीर है और न 
कार्माण वर्गणाओंसे वना हुआ कार्माण झरीर है। जतएव मैं मन 
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चचन कायसे भिन्न झुद्ध नैतन्य धातुकी बनी हुई एक अपूर्व 
अमूर्तीक बस्तु है । यही विस्वाप्त झुद्धोपमोगकी पराप्तिका वीन है। 
क्योंकि मिप्ते मत बचन कायको अपने स्वरूपरों शिन्‍न जाना 
उसने काम प्म्बन्धी स्त्री, पुत्र, मित्र, कुटुम्ब, वर््र, आभूषण, भूमि, 
गकान, देश, राज्य आदिकी भी अपनेसे भिन्‍न जाना है| बस वही 
चैराग्यकी सीढ़ीपर चढ़कर शुद्धोपगोगकी भूमिकामें पहुंच सक्ताहे। 
पुद्ल द्रव्य मूलमें परमाणुरूप है जिसका फिर दूसरा 
विभाग नहीं होस्नक्ता है । पुद्ठलमें वहु प्रदेशी रूप होकर परस्पर 
बन्धकर संघातरूप होनेकी शक्ति है निम्से अनेक परमाणु अनेक 
संख्यामें अनेक प्रकारसे परस्पर मिलकर अनेक प्रकारफे स्कथोंको 
बनाते रहते हैं जिनको वर्गणाएं कहते हैं। इन्हीं व्गेणाओंसे मन, 
वचन, काय बनते हैं, ऐसा ही दमें निश्चय करना चाहिये। 
जिसने इनको भिन्‍न जाना उप्तीका सबसे राग छूटेगा जैप्ता कि 
श्री अमितिगति मदहारानने छोटे सामायिकपाठमें कहा है- 
यस्यास्ति नैक्ये बपुप्रापि सादे तध्याध्ति कि पश्नकलनमित्रः | 
प्रयकूकते चमेण रे मकूपा: कुतो हि तिछेति शर रमध्ये ॥२७॥ 
भावार्य-निम्तदी एकता शरीरसे नहीं है उप्तडी एकता 
पुत्र, स्त्री, मित्र जादिसे केसे होसक्ती है मेसे यदि चमड़ेकी शरी- 
रसे अलग किया जाब तो उस्तीके साथ रोम छिद्र भी अछग हो 
जांयगे क्योंकि वे चमड़ेके ही सम्बन्धसे रहते हैं | इप्त तरह मन 
वचन कायको व उनकी क्रियाओकों भिन्न माननेसे ही अपना 
फिन्‍न स्वरूप हमको मिन्‍न झलकने लगता है | यही मनन परम 
>>कारी है॥ ७२ ॥, 


द्वितोव खंड], 7 [श६७ 


उत्थानिका-आगे फिर दिखाते हें कि इस आत्माके जेसेः 
झरीरहूप पर द्रव्यका अभाव है वेसे उसके क्तोपनेका भी अभाव ।* 
णाहईं पोग्गलमइओ ण से मया पोग्गछा कया पिंड । 
तम्दा हि ण देहोईहं कत्ता घा तस्स देहस्स ॥ ७३ ) 
नाई धुद्वल्मयों न ते मया पुठुछाः कृता; विश्डम | 
त्छादि न वेहदोडहे कर्ता वा तस्य देहस्य ॥ ७३ ॥ 
अन्वय सहित सामान्याथेः-(णा् प्ोग्गठ्मद्यों)में पुद्धल" 
मई नहीं हे (ते पोग्गठा पिडे मया ण कया) तथा थे पुठ्ठलके पिंड 
निनसे मन वचन काय बनते हैं मेरेसे बनाए हुए नहीं हैं (तम्हा) 
इस हिये (हि) निश्रयसे (अहदं देहो ण) में श्रीररूप नहीं है (वा* 
तस्स देहस्प कत्ता) और न उप्त देहका बनानेवाडा हूं। 
विशेषाथ-मै शरीर नहीं हूं क्योकि मे जसलूमें शरीर रहित 
सहन ही शुद्ध चेतन्‍्यक्री परिणतिकों रखनेवाला हू इससे मेरा, 
“आर शरीरका विरोध है) और न में इस शरीरफा कर्ता हू क्यों- 
कि में क्रियारहित परम चेतन्य ज्योतिरूप परिणतिका ही कर्ता . 
'ूँ-मेरा कर्तावना देहके कर्तापनसे विरोधरूप हे | 
भावाय- इस गाधामें आाचायने जात्मा और घरीरका भेद-- 
ज्ञान और भी अच्छी त्तरह दिखा दिया है कि भात्माठा खरूप स्पश, _ 
रस, गेघ, बणसे रहित चेतन्यमई है। जब कि शरीर मिन पुद्ुछोंसे 
बना है उन पुद्लोंक़ा स्वरूप स्तश, रप्त, ग्रेध, वर्णमई भड़ जचे- 
तन है | तथा आत्मा अपनी चेतनामई परिणतिंक्ा करनेवारा है-- 
बह जड़की परिणतिझों करनेवाढा नहीं हे-हर॒णक द्वव्य अपनी उपा- 
दान गक्तिसे अपने द्वी अनंत मुणोंमें परिणमन क्रिया करता है। चेतनर 
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आत्मा चेतन्यमई गुणों जेसे परिणमन करता है वेसे पुद्ुछ जड़ 
अपने जड़पनेके गुणमें परिणमन करता है | शुद्ध अवस्थामें आत्मा 
झुद्ध भावोंका ही कर्ता है | अज्जुढ अवस्थामें आत्माके उपयोगरूंप 
'परिणमनम भव स्ताथ साथ रागादि भावकर्मकी शक्ति भी अपना 
फछ झलकाती है तब झुद्ध उपयोगका परिणमन न प्रगट द्वोकर 
उमप्त उपयोगका औपाधिक परिणमन होता है अथोव अशुद्द 
भाबोंका झछकाव होता है तब इन भावोंक्रा भी करनेवारा 
आत्माको अशुद्ध निश्चवनयसे कह सके हैं, परन्तु कोई आत्मा 
पाप कर्मोका वन्‍्ध नहीं चाहता है तौ भी आत्माके रागद्वेमादि 
आर्वोका निमित पाकर कार्माण बगेणाएं आठ कर्मरूप होकर स्वयं 
अपनी शक्तिसे कार्माण शरीर बना देती हैं | कर्मोके अदभुत बलके 
त्गोगसे न चाहते हुए भी एक आत्मा किमी शरीरको छोड़कर दूसरे 
शरीरमें बला जाता है, बहां पहुंचते ही बांधे हुए कर्मोके उदयकी - 
अप्तरसे आहार बगेणाएं स्वये खिंचकर आती हैं जिनसे यह स्थूछ 
“शरीर बनता है। हमारे बिना क्रिसी बुद्धिपुवक प्रयोगके कर्मोकी 
अपूर्य चमत्कारिक शक्तिसे ही शरीरके अग उपांग छोटे बड़े सुन्दर 
असुन्दर बनते रहते हें | इससे यह्‌ सिद्ध है कि नेसे आत्माके 
कार्माण शरीर स्वये बन माता है बसे यह सस्‍्थूछ शरीर भी स्वये 
चनता रहता है|आत्मा निश्चयसे मेसे कामोण शरीरका कर्ता नहीं 
बेसे इस स्थूछ शौदारिक शरीरका भी कर्ता नहीं जौर न यह 
'पुद्ठल पिंडको बनाता हे | छोकमें अनेक परमाणु स्व मिलकर 
अनेक पिंड बनते रहते हैं | नदीमें पामीकी रगड़से बड़े२ सुन्दर 
“पत्थरके गोले बन नाते हैं--उनको कोई जीव नहीं बनाता है। 
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इस जमीवको अश्जुद्ध अवस्थामें व्यवहार नयसे कर्मोका व शरीरका 
करता कहते हैं क्योंकि जिन कर्मेके निमित्तसे शरीर बने हैं उन 
"कमोके संचय होने योग्य अश्ुद्ध भावोंको इप्त जीवने किया था। 
जेसे किसी आदमीको शीतज्वर होमाय तो उप्तको शीतज्वरका कर्ता 
व्यवहारसे कहेंगे परंतु निश्चयसे उप्तने अपनेमें कभी भी शीतज्वरका 
होना नहीं चाहा है | वह ज्वर खय॑ शरीरके भीतर, वायु आदि 
'कारणोसे पैदा हुआ है क्‍योंकि उसने गरीरकी रक्षाक्ता यत्न नहीं 
किया परन्तु वायुक्रा प्रवेश होने दिया | हृप्तलिये वह शीतज्वरका 
निमित्त हुआ | इस निमित्त नेमित्तिक भावक़े कारण उस्रवो शीत 
ज्वरका कतों कद्दसक्ते हें बेसे द्वी आत्माने अशुद्ध रागादि भाव किये 
थे निनके निमित्तसे झरीर प्राप्त हुए इसलिये व्यवहार नयसे 
आत्माको शरीरोंका निमित्त कर्ता कह सक्ते हैं परन्तु वात्तवमें इन 
शरीरोंका उपादान कारण पुद्टल ही है आत्मा नहीं | 
व्यवह्ारमें कुम्हार घटको बनाता है, जुलाह्य पटको बनाता 
है, राम मकानको बनाता है, ऐसा जो कहते हैं यह भी व्यवहार 
नयका वचन है। वास्तवमें कुम्हार, जुलाह्म, व रानके अग्ुद 
भाव व उप्तकी जात्माके प्रदेशोंका हलवचलन निमित्त सहकारी 
कारण हैं उनके निमित्तको पाकर उनका पुद्ठठमई शरीर भी निमित्त 
होनाता है परन्तु वे घट पट मकान अपने ही उपादान कारणसे 
स्वयें ही धठ, पट, मकानरूप बन जाते हैं | मिट्टी आप ही घटकी 
सूरतमें बदलती है | रुई आप ही तागे वनकर कपड़ेकी सूरतमें 
चद्रती है, ईंट पत्थर छकड़ी चूना मारा आप ही मकानकी छूर- 
समें पलटते हैं | इन घट पट मकानमें कुम्हार, जुलाहा, व राजके 
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शरीर व जात्माका एक भी परमाणु व भाव नहीं है। 
निमित्त मात्र होनेसे व्यवहारसे कुम्हार, झुलाह्ा व रानको 
कर्ता कहते हैं बसे दी व्यवद्यारसे हम जीवको शरीरका कर्ता कह 
सक्ते हैं परंतु निश्रयसे नहीं | यहां पर शुद्ध निश्चय नयसे विचार 
करना है, जो नय जेसे कतकफल मेले पानीमें पड़ #र मेलसे पानीको 
अछा कर देता है वेसे अग्जुद आत्माके विचारमें पड़कर आत्माको 
से अशुद्धताओंसे अछ्ग कर देता है। इस शुद्ध निश्चय नयरमें 
आत्मा न पुद्ठल स्वरूप है और न पुद्छका उपादान कर्ता है 
और न निणित्त कर्तों है| यद आत्मा अपने झुद्ध ज्ञानानंदका ही 
करनेवाला है और यही तत्तज्ञान शुद्धोपयोगपर पहुंचनेका कारण है। 
श्री अम्ृत्द्रखामीने श्री स्मयसारनीमें कहा हैः--- 
वर्ुत्न॑ न स्तभायोषत्य चितो वेदयितृबत्‌ | 
अज्ञानाइब कर्त्ताईये तदभावाइकारकः ॥ २॥ १० ॥ 
ज्ञानी करोति न म-बेदयते च कर्म, जानाति केवस्मथ किल तत्बनाव | 
जाननरे करणवेदनययोरमावा-च्छुद्रत्वमावनियतः स हि मुक्त एय॥३॥ १०४ 
भावाये-शुद्ध निश्चय नयकी ट्टिसे देखते हुए जैसे 
इस आत्माका स्वभाव भोगतापनेका नहीं दे चेसे इसझा स्वभाव 
फर्तोपनेका नहीं है। जज्ञानसे दी यद कर्ता होता है, अज्ञानके चछे 
जानेपर यह-अग्फवोंका कर्तो नहीं द्वोता है। निश्चयसे ज्ञानी 
आता न तो'छैमकी करता है न उनका फल भोगता है | वह 
मात्र उन क्मेके स्वमावकों जानता है। इस तरह करता भोक्तापनेसे 
रहित द्वोफर निम परम खमावज़ो जानता हुआ जपने झुर स्वमावमें 
ज़िश्र् रहता हुआ यह आत्मा प्राक्षात्‌ मुक्तहप ही झठसता है | 
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ऐसा बच्तुका खरूप जानकर मैं न देहरूप हूं, न देहका फर्ता 
हूँ, ऐसा' श्रृडान ढंढ़ जमाकर देहसे भिन्न निन आत्माको ही 
अनुभव करके श़ुद्धोपयोगमई साम्यभावमें कछोल करके सदा 
सुखी होना चाहिये | 
इस तरह मन वचन कायका शुद्धात्माके साथ भेद है ऐसा 
कथन करते हुए चौथे स्थलमें तीन गाथाएं पृ हुई । इस तरह 
पूरवमें कहे प्रमाण “ अस्थित्तणिस्सदत्स हि.” इत्यादि ग्यारह 
भाथाभोसे चौथेत्थवमें प्रथम विशेष अन्तर अधिकार पूर्ण हुआ। 
अब केवल पुद्रलकी मुख्यतासे नव (९) गाथा तक ध्याख्यान 
करते हैं | इसमें दो स्थल है । परमाशुओंमें परस्पर बंध दोता है 
इस बातके कहनेके लिये “अपदेसो परमाणु” इत्यादि पहले स्थलमें 
गाथाएँ चार है। फिर रुकंधोंके बधकी मुख्यतासे “दुवसे दी खंघा”? 
इत्यादि दूसरे स्थलमें गाया पांच है। इस तरह दूसरे विशेष अतर 
जअधिफारमें समुदायपातनिका है । 
उत्थानिका-यदि आात््मा पुदलेंको पिंडरूप नहीं ऋरता है 
लो क़िप्त तरह पिंडकी पर्यात्र होती है इप्त प्रश्षका उत्तर देते हें-- 
अपदेसो परमाणू पदेसमेतो य सयमसद्यो जो | 
ईणडो वा छुक्पो वा दुपदैसादित्तमजुहबदि ॥ ७४ ॥॥ 
अप्रदेश: परमाणु. प्ररेशमानश्व स्ववमशब्दों था | 
स्निग्धो वा रूझ्ो या द्विप्रदेशादित्वमनुमवति || ७४ ॥| 
अन्यय्रद्वित सामान्याथे-( परमाणु ) पुड़छक़ा अविमागी 
खंड परमाणु (नो अबदेसो) नो बहुत प्रदेशोसे रहित है (परदेसम-- 
त्तो ये) एक प्रदेशमात्र है और (सगमप्तद्ो) स्वये व्यक्तरूपसे « 
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पर्यायसे रहित है (णिद्दो वा छुबखो वा) ह्निग्ध होता है या रृक्ष 
होश है इस कारणसे ( दुपदेशादित्तम्‌ ) दो प्रदेशोंके व अनेक 
ग्रदेशोंके मिलनेसे बंध अवस्थाको (अणुद्वदि) अनुभव करता है। 
विशेषायेः-जैसे यह आत्मा शुदबुद् एक स्वभावरूपसे 

बंध रद्दित है ती मी अनादिकालसे अशुद्ध निश्चयनयसे लिग्धके 
स्थानमें रागभावसे और रुश्षके स्थानमें दपभावसे जब जब परिणमन 
- करता है तब तव परमामम्मे कहे प्रमाण बेधको प्राप्त करता है 
सेसे ही परमाणु भी खभावसे बंध रहित होने पर भी मव जग्र 
बंधके कारणमूत ल्लिः्ध रूक्ष गुणसे परिणत होता है तब तब 
सूसरे पुद्छ परमाशुसे विमाव पर्यायरूप बंधको प्राप्त होनाता है । 
भावाथं-आचार्यने इस गाथामें यह दिखलाया है कि परमा 
णुमोंमें खये बंध होनेकी शक्ति है जेसे कोई सेप्तारा जीव बंप न 
चाहता हुआ भी जब २ रामडेपसे परिणमन करता है. तब २ करे 
चर्गेणाएं खये आकर बन्ध जाती हैं ऐसा कोई विलक्षण निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्ध है बेसे परमाणु भी अपने स्निग्ध सीर रुक्ष 
शुणके कारण परस्वर बंध जाते है और ख़य स्कंधरूप बहुप्रदेशी 
होजाते हैं | यद्यगि एक परमाणु खमावसे बहु प्रदेश रहित एक 
प्रदेशी है तथा स्पश रस गध वर्ण ग्रुणोंकी रखनेवाला है और- 
झब्द रद्दित है तथापि स्कन्ध बनकर बहुप्रदेशी होनाता है। जग- 
तर्में परमाणु परस्पर मिल्रर अनेक तरद्दके स्कंधोंमें सदा बनते रहते 
हैं। जेसे अग्निकी गरमीसे पानी अपने आप भाफ बन जाता है ! 
भाफ जमकर मेघ होनाते हैं | मेघोमें बरफ गोले होजाते हैं ) बर- 
'फके गोले गिरते हैं-गिरते २ गरमीके कारण खय॑ पानीरूप हो 


न 
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जते हैं । ' पोनी खर्य नीमंक्ी संगतिसे 'कड॒वा/ ईखंकी संगतिसे 
ठा नींबूकी सेंगतिसे खड़ा हो जाता है | पानीऊे वहावसे नदीके 
किनारे दट जाते हें-पानी मद्ठीको वहा ले नाता»है व 'मद्ठी कहीं 
जमकर ठापुप्ता बन माती है। 'सर्यकी गरमी पाकर मोम स्वये 
पिघल जाता है। हवाक़े लेगनेसे मकान, कपडे, वर्तनादिकी अवस्था 
पलट नाती है| ईत्यादि 'जगतमें अकेले ही पुद्ठछ अंपने मित्र 
स्वभावसे बडे २ काम करते दिखाई पडते हैं| इसी तरह'परमाणु 
भी दो अधिक चिकने या रूंखे अशघारी परमाणुसे बंध जाते हैं। 
जैसे परमाणु बंघकर स्ऊंध दो जाते हैं वेसे स्क्ंध हटकर परमाणुकी 
अवस्थामें भी आनाते हैं। निम्तमं मिलने विछुडनेकी शक्ति हो 
उसे ही पुद्ठल कहते हैं। इससे यद बात बताई गई है कि शरीर, 
बचने तथा मन निन स्कंपोंसे बने हैं वे स्कंच स्वये परमाणुओेक्ि 
बंधनेसे पेदा दोते रहते हैं | आत्मा स्व॒र्भावसे पुदछसे भिन्‍न है 
ऐसा समझकर शुद्ध आत्माके मननमें उपयुक्त हो साम्यभावकी 
आति करनी चाहिये, यह तात्पय्वे है | 
उत्थानिका-आगे वे क्िग्व रृक्ष गुण किप्त तरह हैं ऐसा 
प्रक्ष होनेपर उत्तर देते हैं:- 
पगुत्तरमेगादी अज्जुस्स णिद्धत्तणं व लुबखत्े | 
परिणामादों भदिदं ज्ाव अणंतत्तमशुहबद्‌ ॥ ७५ ॥॥ 
एकनोत्तरमेकादणो: स्विग्पत्व वा स्अत्यम | 
बरियामाए भणिते याधदनन्तत्वमनुमभवति ॥ ७५ ॥ 
अन्वयस॒द्दित सामान्‍्याथेः-(अणुस्स) परमाणुछा (७७ 
“ वा छुकखत्ते) चिक्रनापना या रूखाबना ( एगादी ) एक अश 
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आदि लेकर ,(एयुत्तम्‌) एक एक'बढ़ता हुआ ( परिणामादो ) 
परिणमन शक्तिके विशेषसे (जाव जअणंतत्तम्‌) अनेतपने तक 
( अणुह्ववदि ) अनुभव करता है ऐसा ( भणिद ) कहा गया है। 
विशेषाथ-नैसे जल, बकरीका दूध, गायका दूध, मैंसका दूध 
'णुक दूमुरेसे अधिकर चिकनाईकों रखता है इसी तरह यह संप्तारी 
जीव चिकनाईके स्थानमें रागपनेफी, रूखेपनके स्थानमें हेपपनेको 
*' जन्धके कारणमूत नघन्य विशुद्ध या संक्छेश भावी आदि लेकर 
चेरेमागममें कद्दे प्रमाण उत्कृष विश्युदया पैक्‍्लेश भाव पर्यत्त ऋमसे 
बढ़ता हुआ रखता है | इसी तरह पुद्ट परमाणु द्रव्य भी पूर्वमें 
कह्दे हुए नल दूध आदिकी बढ़ती हुईं शक्तिके ढष्टान्तसे एक गुण 
नाप्रकी भधन्य शक्तिको आदि छेकर क्रमसे गुण नामसे प्रस्तिझ 
अविभाग परिच्छेदोंकी शक्तिसे बता हुमा अनन्तशुणत्तक चुछा 
जाता है। क्‍योंकि पुद्ठठ द्रव्य परिणमनशञ्ञीर है। परिणामोंका 
दोना वस्तुका खभात्र है सो कोई मेटनेको समर्थ नहीं है | 
भावाथ-यहां यह दिखलाते हैं कि पुद्दलके परमाणुओोंमें 
रूखा तथा चिकना स्पश्गुण होता है | उप्त स्पशके अनंत भेद 
होते हैं। सब ही परमाणु परिणमनशक्तिके निमित्तसे तया द्रव्य 
सतेत्र काल भावकी सहायतासे ऊपने स्पश रस गंध वर्णमें परिणमन 
करते रहते दें | इसी परिणमनके कारण चिकनेपन तथा रूखेपनके 
अनंत भेद द्वोनाने हैं | जो परमाणु किसी विशेष समयमें एक 
जपन्य जंश या अविभाग परिच्छेद कि मिप्तस्ते कम अंश 
चद्दीं होपक्ता रखता है वही परमाणु दूसरे आदि समयोंमें 
अधिक जंशरूप हो जाता है। यहांतक कि उप्में जनंत सैश् 
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चिकने या रूखेपनके दो जाते दें--अथवा कोई परमाणु अधिक 
अंश चिकने या रूखेपनेको रखता था सो अंशोमें घटते हुए एक 
अंश तक शक्तिका . घारी द्वो सक्ता है। जैसे जलकी चिकनईसे 
यकरीके दूधमें” चिकनई ज्यादा है, बकरीके दूधसे गायके दूघमें, 
गायके दूससे भेप्तके दूधमें ज्यादा दे! इसी तरद एक द्वी समयमें 
अनंत परमाणुओंमें मिन्न२ प्रकारकी कमती बढ़ती अश्ञोंकी रखने- 
चाली चिक्रनई या रूखापन होता है। संभव है बहुतसे परमाणु, 
समान अविभाग परिच्छेदोंके धारक एक समयमें हों |, वास्तवर्मे 
प्रत्येक परमाणु अनंत, त्निग्प या रूक्ष शक्तिका घारक है| तथापि 
उप्तके अशोंमें पर निमित्तके वशसे १रिणमन होता रद्दता है भिश्त 
परिणमनको हम तिरोभाव या आविमाव फहसक्ते हैं मितनी 
चिक्रनई या रूखापन भगठ है उप्तका तो आर्विभाव है व मितनी 
चिकनई या रूखापन अप्रगठ है उप्तका तिरोभाष है। जसे जीव 
कपायके मंद उदयसे मंदराग द्वेपफो, मध्यम कपायोदयसे मध्यमराग- 
ड्ेपफी तथा उत्झष्ट कंपायके उदयसे उत्कृष्ट राग ड्वेषकों श्रगटातता 
है। मीवका चारिन्रगुण कपौयोंके उदयके निमिच्से तिरोद्ित 
द्ोता द्ै-जितना कम उदय होता है उत्तना कम ढकऊता है | 

परमाणुमें यह परिणमन शक्ति न द्वोती तो एक कच्चा जाम 
पक भानेपर अधिक चिरुना न होता व जल गायके शरीरके 
स्प्ीसे दूधकीसी चिकनइमें न परिणमन करता । 

यह्‌ परिणमनशक्ति चस्तुरा स्वमाव है, प्रत्यक्ष अनुमच- 
गोचर है। काछादिके निभिचसे पुद्ल द्वव्य परिणमते हुए दिखाई 
पड़ते हैं। एक पत्थर नो रूख सपा द्वोग है रस्सीकी रगइके 
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लूगनेसे कालान्तरमें चिकना स्पभेवाद्य होमाता है। ऐसा ब्र्तु- 
स्वमाव जानकर अपने आत्माको शुद्ध निश्चयनयसे प्रिद समान 
अनुभव करके , तथा स्व प्रकारके परमाणुओँसे जुदा मान करके. 
आपने स्वाभाविक सद्श परिणमनका घाटी मान करके हरसमक 
झुद्द ज्ञानानंदका ही स्वाद लेना योग्य है, यह भाव है| 
उत्थानिद्वा-अत्र यहां प्रश्न करते हैं कि किस प्रकारके चिकने 
गुणसे पुद्ठलफा पिंड बनता है ? इसीका समाधान करते हैं-- 
शिद्धा या छुपघखा वा अणुपरिणामा समा व विसमा या । 
समदो दुराधिका जदि वज्भान्ति हि आदिपरिहीणा ॥ ७६ ॥ 
स्निग्घा वा रूश्ला वा अणुपरिणामा समा वा विषमा बा। 
समतो दृथघिका यदि बच्यन्ते हि आदिपीरहीनाः ॥ ७६ ॥ 
अन्बप सददित सामरान्याथे.-( अशुपरिणामा ) परमाणुके 
चंर्गोय भेद (णिडा वा लछुक्खा वा) स्निग्व हों या रूक्ष हों ( प्तमा 
वा) दो, चार, छः आदिकी गणनासे समान हो ( विप्तमा वा ) वा 
तीन, पांच, सात, नव आदिकी गणनासे विषम हों (नदि) नो (हि) 
निश्चयसे (आदिपरिहीणा) जघन्य अेशसे रहित हो (पमदो) तथा 
गिनतीकी प्तमानतासे ( दुराधित्रा ) दो अधिक अंशमें हों तो 
(वज्झस्ति) परप्पर बंध जाने है । 
विशेषाथ-पुद्वलके परमाएं रूक्ष द्वों या स्निग्ध गुणमें परि- 
पत हों तथा सम हों या विभम हों, दो गुणांश अधिक होनेपर 
परस्पर बंध जाते हैं। दो गुण अविकपनेफ़ा भाव यह है कि 
मानछो एक दो अद्यगल्त परमाणु है तथा दूसरा भी दो भेशवारा 
है इतने होमें परिणमव करते हुए एक किप्ती दो अशवाके परमा- 
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शुर्में दो अश अधिक होगए तथ वट परमाणु चार अश्वस्प 
शक्तिमें परिणमन करनेवारा होझाता हे। इस चार गुणवाले परि- 
साष्राफ़ा पूर्वेमें कहे हुए किसी दो जग्मधारी परमाणके साथ बच 
होनायगा तेसे ही दो परमाणु तीन तीव अश शक्तिधारी हें 
उनमेंसे एक तीन अश शक्ति रुबनेवाले परमाणुमें मानठी परिण- 
मन होनेसे दो शक्तिके अंश अधिन्न होनेसे वह परमाणु पाच अश- 
चालछा होगया | इस पच अशवानेसा पहले कहे हुए किप्ती तीन 
जअथवाल़े परमाणुसे बध होमावेगा ! इत्तरृह दो अशभारी चिकने 
चरमाणुका दूसरे दो, अधिक अश्वाले चिकने परमाणुके साथ या 
दो अशवाले रूखेफा दो अधिक अशवाले रूखेके साथ, 
चा दो, भदववाले चिकनेका ठो अधिक जशवाले रूस्े, परमाणुके 

साभ्र॒ बंध होमावेगा। इसी तरह समका या विपमका बथ 
दो अशकी अधिकता दोनेपर दी होगा। नो परमाणु, मघन्य 

कनईको जेसे जल्‍में मान ली, जावे या नपन्य रूखेपनेरों जैसे 

बाब्क्रणमे मान लीमावे, रखता होगा उनका बध उस्त दाम क्रिसी 
भी परमाणुसे नदी होगा। यहाँ यह भाय है कि जैसे परमंचेतन्य- 
भावमें,परिणतिजे रखनेवाले परमात्माफे खरूपफी भाषनामई धर्म- 
ध्यान या शुक्त न्यानके बलसे जय जघन्य चिकक्‍्नईकी शक्तिके 
समान सर राग क्षय होनाता है वा जपन्य रूखेपनेकी शक्तिक 
समान सर्च छेष क्षय होनाता है तर नेसे जलता ओर वाह्का बघ 
नहीं होता बेसे जीबका कर्मोंसे बप नहीं होता। बेसे ही जपन्य, 
स्निग्प या रूक्ष शुक्तियारी परशाणुक्त भी कियीसे बण नहीं होगा 
यह अमिप्राय है | सर 
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भावाय-इस्त गाथामें अच्छी तरह स्पष्ट कर दिया है कि 
परमाणुओंके परिणमन शक्तिके अशोंकी अपेक्षा अनेक प्रकारके दोते 
'है। वे परमाणु रूखे हों या चिकने हों परस्पर दो अंश अधिकता 
“रखनेसे बंध जाते हैं | ऐसा कुछ वस्तुका खभाव है कि दो अशकी 
ही अधिकताके अतरसे परमाणुओंक़ा बन्ध होता हे-न तो एक 
जेशकी अधिकतासे होता है न दोसे अधिक अंशकी अधिकतासे 
होता है। इप्तपर भी मिप्त परमाणुमें सबसे कम चिकनई या रुखा- 
पन होगा वह भी किसीसे नहीं बंधेगा। इस तरह दो अशवालैका , 
चार अंशवालेके प्ताथ, चार अशवालेका छह ऊंशवालेके साथ, छह 
अंशवालेका आठ अंशवालेके साथ, आठ अशवालेका दश अंभवारेके 
. साथ बन्ध होनायगा। इस तरहके बन्धको सम संख्याका बन्ध वहते 
'हैं। सम जातिकी संख्यामें दो अधिक होनेसे बराबर बन्ध होजायगा 
जेसे किसी परमाणुमें एक हजार दो अंश हैं. दूपरेमें एक हनार 
चार अंश हैं तो परस्पर बन्ध दो जायगा | 
इसी तरह तीन अशवालेका पांच अश्ववारे परमाणुके साथ, पांच 
आअश्ववालेका प्तात अशवालेके साथ, सात अशवाछेका नी अंशवालेके 
साथ, नीका ग्यारह अंशवाले परमाणुमे वंध होजायगा, इसको विस्म 
सेज्यावा वंध कहते हैं | इसमें मी दोकी अधिकतासे बराबर बंध 
होता रहेगा। नेसे तीन हजार पांच अंशधारी परमाणुका तीन 
हजार सात अशधारी परमाणुके स्ताथ बंध होनावैगा। बंध होनेमें 
यह बात नहीं है कि रूखा चिकनेसे ही वंधे, किन्तु यह बात है 
कि रूखा रूखेसे, चिकना चिकनेसे व रूखा चिकनेसे तीनों 
-मकारसे बंध द्ोता हे | कं 
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बंधका भाव यह है कि परत्पर मिलके एकरूप . होनाना | 
यदि तीन गुणवाले रूखे प्ररमाणुके साथ पांच युणवाले चिकने 
परमाणुका बंध होगा तो बंध होनेपर वह स्कंघ चिकना दोमायगा 
ज्ञसा श्री उमाखामी महारामने श्री तत्वा्थसूत्रमें कहा है 'विधेडधि- 
की पारिणामिकी च।” ३७५॥ अर्थात्‌ बैघ होते हुए अधिक गुण- 
वाला दूसरेको अपनेरूय परिणमा छेता है | सर्वजज्ञानमें निस 
तरह परमाणुओके स्करेध बननेकी रीति झलकी थी उप्तका यहां कथन 
क्या गया है। वर्तेमानमें यदि विज्ञान उन्नति करे तो इस निय- 
मकको प्रत्यक्ष करके दिखा सकेगा । सर्वेज्षके ज्ञानकी अपूर्वे शक्ति 
है, इसलिये सर्वज्ञ माषित कथन क्रिसी तरह असत्य नहीं पड़ 
सक्ता, ऐसा जानकर निज आत्माको सर्वज्ञत्त प्राप्त करानेफे लिये 
रागद्वेष त्याग झुद्योपयोगमें ही हमकी प्रवर्तना योग्य है. || ७६॥ ' 
उत्थानिका-आगे इसी ही पूर्व कहे हुए भावकी विशेष 
समर्थन करते दैं- 4४70:8 
णिद्धत्तणेण डुगुणों चदुगुणणिद्धेण बंघमणुभवदि |... « 
छुकखेण चा तिगुणिदो अणु चज़्कदि पञगुणज्ञत्तो (डा 
छिस्वत्येन दिगुणश्रतुर्गुणस्निग्पेन बन्धमनुभवति | 
रूक्षेण वा त्रिगुणतो5णुबध्यते पचगुणयुक्तः ॥ ७७ ॥ 
अन्वय सहित सामान्यायेः-( णिद्धत्तणेण ) चिक़नेपनेकी 
अपेक्षा ( दुगुणो ) दो अंशधारी परमाणु ( चढुगुणणिदधेण वा 
. छक्सेण ) चार अशधारी चिकने या रूखे परमाणुके साथ ( बंधन _ 
अणुभवदि) बन्धको म्राप्त दो जाता है । ( तियुणिदों अशु ) ही 
अंशधारी चिकना या रूख परमाणु (पचगुणजुत्तौ) पांच अ- 
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चिकने या रूखे,परमाणुके- साथ (वज्ञदि).बंच्च जाता है।।' 

विशेषाथ-गाथामें ग्रुण शब्दसे , शक्तिके अशोंको अथात्‌ 
»»अविभाग परिच्छेदोंफ़ो ग्रहण करना चाहिये | नैसे- १हलछे कदे.हुए 
जडबिंदु तथा वात्के दष्टांठसे मिन जीबोंका रागद्वेप परमानन्दमई 
खप्तवेदन ज्ञानगुणके बठ्से नष्ट होगया है. उनका कर्मके साथ 
अन्य नहीं होता इसी तरह मिन परमाणुओंमें नवन्य चिकनाई या 
रूखापन है, उनका भी किसीसे बंध नहीं होता। वन्य दो अशकी 
अधिउतासे दो अश या तीन अश्च आदिपारी.परमाणुओंका परतर 
होगा जेसता इस्त गाधामें कहा है--.... 

“फाद्धन्स गिद्देय दुराहिएण छकवहप डुक्खेण दुराहिएण । 

णिद्धस्स छख्ेण इयेज्ज बधो जदण्णुवज्ञे ब्िसमें वा ॥ 

€ (गोमटसारन्ीवकांड ६१४) 

भाव यह है कि मघुन्य अश परमाणुको छोड़कर ठो चार 
जादि सम संख्यामें था तीन पांचु आदि दिपम्र सेख्यामें हो तो भी 
दो अंश अधिक होनेसे चिकनेका चिकनेके साथ, रूखेका रुखेके 
साथ तथा चिरनेझा रूखेके, साथ बंध होनायगा | 

भावार्थ-इससे पहली गायामें जच्छी तरह खोल दिया है। 

इस तरह पूर्वमें कद्दे प्रमाण स्तिग्ध रूक्ष भवस्थामें. परिणत 
परमाशुका स्वरूप ऊहते हुए पहली गाथा, स्निग्ध रूक्ष गुणकरा वणन 
चरते हुए दूसरी, म्निग्य या झल्ष सुणमें दो अश अधिकसे बन्ध 
होगा ऐपा क्दने हुए तीमरी तथा उसके ही छढ़ करनेके लिये 
चीथी इस तरदद परमाणुओंके पररुपर वेधके व्याख्यानकी मुख्यतासे 
पहले स्पलमें चार गाथाएँ, पूण्णे हुटें । 
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उत्थानिका--भागे-कहते,हैं,.कि , आत्मा दो परमाणु, जाद्ि 
चारी परमाणुओंके सकंधोंको आदि लेकर अनेक म्रकारके६'रकंधोंका, 
कर्ता-नहीं है. $ 
डुपदेसादी-खंधा .सुहमा वा चादय,. सलंठाणा । 
पुदधिजलवेजबाऊ,सगपरिणामेहि-जायंते ॥ ४८, ॥ , 
द्विप्रदेशादयः स्क्न्घाः बृकष्मा वा बादरा अ्ेस्थानाः | 
पथिवीजल्तेन्ोवायवः स्वकपरिणामेर्जायन्ते || ७८ ॥, 
अत्प सहित ,सामान्याथ्‌:-(दुपदेसाड़ी खंधा) दो,: परमा: 
शुके स्कंपसे ,आदि लेकर अनन्त परज़ाशके,स्कंघ तक तथा (सुहुमा 
वा बादरा) सक्ष्म या, बादर्‌ ( सप्तेठाणा ) यशथ्राप्रभूव गोल, चौखुटे 
थ्रादि अपने अपने आऊारको लिये हुए (पुदविजल्तेउब्ाऊ) छ्थ्वी, 
जल, अग्नि और बायु ( सगपएिणमेंहिं ),अपने ही।चिकने, रूखे 
परिणामों की विचित्रतास्ने परस्पर ,मिट्ते, हुए.( नाते ) "पैदा, होते.. 
रहते है। 
विशेष्ञायेस्सेप्तारी अनंत: जीव यद्यपि, निश्चयस्ते, थंझीमें 
डकेरी मूततिके समान ज्ञायक मान्न,एक स्वृरूपकी अपेक्षासे शुरू 
बुद्मई ,एक, खभ्ाहके घारी हे तथाएि व्यवह्ारनयूसे जनाद़ि 
कर्मप्रंधडी, उपाप्षिके .बशसे अपने शुद्ध जात्म॒त्वमावरे, न पाते हुए. 
इस्बी, जल, अग्नि तथा वायुफायिक होफर,पेदा होते.है । यद्यपि 
ये इन धथ्वी आदि कार्योमें- आकर जज््मते, हैं, तथापि ये जीव 
अपत्ती ही भीतरी सुख, डु ख आादि रूप परिणतिके ही अशुद्ध 
उपादान कारण हैं; एथ्वी, आदि कार्योंमे परिणमन. किसे हुए, पुदु- 
झोके नहीं | ,कएण बह छे, फ्ि-उनुका उपादान, कारण पुहुलके 
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स्कंघ ही हैं । इसलिये यह जाना जाता है कि पुद्ठलके पिंडोंका कर्ता 
भीव नहीं है। 

भावार्थ-यहां आचार्यने यह बात दिखाई है,कि आत्मा 
अमूर्तीक है तथा स्पश रस्त गंध वर्णसे रद्धित है इसलिये वह अपने 
ही ज्ञानादिमुणोंकी परिणतिके सिवाय किप्ती भी मूर्तीक पुद्वलकी 
पर्यायका उपादान कारण नहीं द्वोमक्ता है। क्योंकि कार्य उपादान 
कारणके समान होता है. अथीत्‌ उपादान कारण ही दूसरे समयमें 
खय॑ कार्यमें धदल जाता है। मिट्टीका पिंड खये द्वी धड़ा बननाताः 
है। गेहेका जाट स्वयं दी रोटीमें बदल जाता है। सुवर्णकी डली 
स्वयं केकणरूप होनाती है। इसलिये जो एथ्वी, जछ, अग्नि, 
वायु जगत दीख पढ़ते हैं चाहे वे -अचित्तकूप हों, अथीत्‌ जीव 
रदित द्वों या सचित्तरूप हों अर्थीत्‌ नीव सहित हों, चाहे वे 
सुक्ष्म हों जर्यात्‌ इंद्रिययोचर न हों व बाधारद्तित हों, चाहे वे 
बादर हों अर्थात्‌ इंद्रियगोचर व बाधाप्तहित हों णाद्वारक वर्गणा 
नामके स्क्रंघोकि परस्पर मिलनेसे बनते हैं। तथा अनेक तरद्के 
स्कंध परमाणुओंके मिलनेसे बनते हैं । श्री गोम्सारमें 
संख्याताणु, असंख्याताणु, अनंताणु/ आहारक बगेणा, तेनप्त वर्गेणा, 
भाषा वर्गणा, मनो बरगेणा, कामोण बर्गणा आदि वाईस प्रकारकी 
वर्गणाएं बताई हैं वे स्व परमाणुओंके परस्पर मिलनेसे ही बनती 
हैं। इन वोणाओंसे दी मीोके औदारिक, वैक्रियिक, आद्वारक, 
सैनस और कार्माण शरीर बनते हैं | अपने स्निग्य रूक्ष गुणेकि 
कारण पुहूलोंमें परस्पर मिलकर बंध होनेकी व बिछड्नेकी झक्ति 
मोजूद हे | पुद्छ स्वमावसे द्वी परिणमन करते हैं। पुद्ढलोंके 
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स्कंघोंके गोल, चौखुटे, तिखुटे आदि आकर सब परस्पर बंधकी 
अपेक्षासे दोनाते हैँ | एक रतन पाषाणकी खानमें अनेक प्रकारके 
स्प्न, रप्त, गैध वर्णधारी छोटे बड़े, टेढे सीधे, पापाण खेड परमा- 
जुओके स्निग्ध रूक्ष गुर्णोके विचित्र परिणमनक्की अपेक्षा खमा- 
चसे ही धन जाते हें--डनको वहां फोई बनाता नहीं है। भसे 
प्रत्यक्ष जगतमें मेघ जल आदिके व इन्द्र घनुप, विनली जआादिके 
खाभाविक परिणमन देखनेमें आते हैं. वेसे सर्वन्न पुठ्ठलोके दी 
विचित्र परिणमनसे नानाप्रकार स्कंघ वन नाते हें। नसे श्री 
चेमिचन्द्रत्तिछांतचक्रवर्तीने गोम्मटप्तारमें कहा हैः-- 
विद्धिदरगुणअद्दिया दीणे परिणामयति बंधम्म | 
सखेजाइखेजाशतपदेसाण संघाण ॥ श्८ ॥ 
अथे-संख्यात, अम्तंख्यात व अनंत रदेशवाले स्कृधोंमें स्निग्ध 
या रूक्षेके अधिक गुणवाले परमाणु या स्केंध अपनेसे हीन गुणवाले 
परमाणु या स्ऊंधोंको अपनेरूप परणमाते हैं | मेसे एक हजार 
स्निग्ध या रुस्ष गुणके अशोंसे युक्त परमाणु या स्कथको एक 
* हजार दो अशवाला स्निग्ध या रूक्ष परमाणु या स्ऊंघ परणमाता है। 
इससे यह भी सिछ होता है कि दो अधिक अंशके होते 
हुए रूम्े या चिकने परमाणु या स्कंघ परस्पर एक दुसरेसे अपनी 
दही भक्तिसे बन्ध जाते हैं। इसी शक्तिके कारण पुद्ठलोंकी विचि- 
ब्रद्ता जगतमें प्रगट हो रही है । 
ऐसा मानकर 'कि पुद्ठछ पर्यायक्रा उपादान कारण पुहछ ही 
है ब सब मकारके जीवेकि झरीरोंकी रचना पुद्वलके ही... *, 
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कारणसे होती है” दमको, इस आत्माका खभाव शुद्ध ज्ञानान॑दमय 
अलुभव॒कूर साम्यभावमें रहना चाहिये ॥ ७८ ॥ 
उत्थानिका--आगे यह आत्मा बन्ध काहमें,वन्ध योग्य पुह- 
लोंकी, बाहर कद्दीसे नहीं छाता है ऐसा प्रगट करते हैं-- 
ओग्गादगादणिचिदों पोग्गछकाएंडिं सबच्चदो छोगो ) 
हुमेहि बाद्रेहि य अप्पाउग्गेहिं जोम्गेहिं ॥ ०६ ॥ 
अवमाढ्गाढ़ नवितः पुद्रलकवै: सूबंतो छोष: । 
सहेयोदरेश्राप्रायोग्येयेखि: ॥ ७९ ॥ 
अग्यपप्तहित प्तामान्यायः-(ोगो) यहू छोक (सम्बदो) अपने 
सर्वे प्रदेशोमें (मुहमे्दि। सूक्ष अथीत्‌ इंद्रियोंसे ग्हणफे अयोग्य 
(वादरेईिं ) बादर अर्थात्‌ इंद्रियोंके अहण योग्य (3) और ( अप्या 
उग्गेहि ) कामवरगेणारूप होनेको जवोग्य ( जोग्गोहिं ) तथा कर्म 
वर्मणाके योग्य ( पोगलकायेदििं) पुद्ठल स्ऊँधेतति ( ओग्गाढगांदणि- 
चिदो ) खूब अच्छी तरह बहुत गाढ़ा भरा हुआ है । 
विश्येपाथः-यह्‌ छोक अपने पर्व प्रदेशोंमें पुद्वल स्केषोंसे 
गाढ़ा भरा हुआ है.बे सकंध्र कोई इंद्रिय गोचर हैं, कोई इद्रिय गोचर 
नहीं है, उनमेंसे नो अत्यन्त सूक्ष्म वा स्थूल हैं वे करमंचगणारूप नहीं 
“है. किन्तु जो भतियुज्षम व स्थूछ, नहीं हैं. वे कमेबगुणा योग्य हैं । 
यद्यपि, इंद्रियोंसे गहणन द्वोमेक्रे, कारण ये भी सुह्रम हं-यहां यह 
भाव है कि जेसे यदद छोग़ निश्रम नयसे झुछ खरूपऊे धारी किन्ठ 
व्यवहार नयसे कर्मीके आधीन होनेसे एथिवी, जछू, अग्नि, वायु, 
चानुस्पतिके पांच भेदरूप सम, स्थावर, चरीरोंको प्राप्त मीवोसे. 
निरंतर, से, जगह भग़ हुआ हे तेसे यह पुद्लेंसि भी मर है। 
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इससे नाना जाता है कि नितने शरीरंको रोककर एंक जीव टहरता 
है उसी ही क्षेत्रमें क्मयोग्य पुंद्ेछ मी तिछरहे हें-जीव उनकी 
कहीं बाहरसे नहीं लाता है। है 

भावार्थ-इस गायामे ओचोयेने यह दिखंलाया है कि जीव 
खभावसे कर्मबर्गंणांओंकी क्हीसे लाते नहीं हैं-यह असपस्यात 

प्रदेशीलेक सर्व त्रफ जनंतानंत पुद्ठल एंघोंसे भराहुआ है | एक 

जाकाशके अदेशमें सूह्म परिणमनक्रो ग्राप्त अनंतवर्गणाएं मौजूद हैं । 
सामान्यसे जगतमें सूक्ष्म तथा बादर दो अकारके पुद्ठल स्ंध हैं । 
जो फिस्ती भी इंद्रियसे ग्रहण योग्य हैं उनको बाथर कहते हैं )' 
परंठु जो फ्रिसी भी ईंद्रियते अहणयोग्य नहीं हैं उनको सूईम 
कहते हैं | कर्मरूप होनेको योग्य कार्मीण बर्गणा सक्ष है। ऐसी 
कर्म वगेणाए उन जाकाशके प्रदेशोमें भी भरी हुई हैं. जहां एक 
जीव क्रिसी छोटे या बड़े शरीरमें तिप्ठा हुआ हे | कोई भी नीब 
बुद्धिपूवषंक उन वर्गणाओंकी छेकर या खीचकर बांधता नहीं दे | 
किश्तु ज॒ संसारी जीबोंके नाम करमके उदयसे आत्मामें सेकम्पपना 
दोता है तव जात्माड़ी योग शक्तिके परिणमनके निमित्तसे कर्म 
बह्नेणाएं यथायोग्य भनन्‍्चके समुख होकर बन्ध जाती हैं, ऐसा कोई , 
निमित्त नमित्तिक सम्बन्ध है। नेसे गर्म छोहेका गोला चारों ओोरसे 
पानी अहण करनेको निमित्त हे बेसे अग्युद्ध जीव कर्म बगणाओंको 
अहण कर लेता है | 

अथवा नसे गर्मीका निमित्त पाकर जरू खयं भाफरूप परि- 
जमन करणाता है व सूर्वेक्ा निभितत पाकर कमल सी ६ 
जाता है इसी तरह जीवके योगका निमित पाकर कम बरस 
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ख़ये बन्ध योग्य होजासी हैं। आत्माका स्वमाव करमोक्ो अहण करनेका 
नहीं है--इसल्यि यह आत्मा कम बन्धका न उपादान कर्ता है न 
निमिक्त कर्ता है नेसा कि स्वये खामीने श्रीसमयप्तारमीमें कहा है-- 

जे पुरगलृद॒व्याणं परिणामा होंति प्याणआवरणा ॥ 
ण करेदि ताणि आदा जो जाणदि सांहवदि णाणो ॥एण्टा 
भावार्थ-नो श्ानावरणादि पुद्ल कर्मोके परिणमन होते हैं. 
उनकी यह आत्मा न उपादान रुपसे कर्ता है न निमित्त रूपसे 
करता है, यह तो मात्र उन सर्वेकी सब अवस्थाओंकी जाननेवाला 
'है। जआत्माका निन स्वभाव ज्ञाता दष्टा है जब हम झुद् निश्चेय- 
नयसे आत्माके असली स्वमावक्रों विचार करते हैं तव वहां आत्मा 
सब तरह पुदू द्रव्यका अकर्ता और भोगता झडकता है. तौमी 
यह बात जान लेनी चाहिये कि इस आत्मामें अनन्त झक्तियां 
हैं उनमेंसे कोई शक्तियां अशुरू अवस्थामें काम करती हें परन्तु 
वे शक्तियां शुद्ध अवस्थामें काम नहीं करती हें । मसे वेभाविक 
शक्ति निप्तके कारण यह जीव रागट्रेप रूप परिणमन करता दे 
या योगशक्ति मिप्तसे जीव कर्मेके बन्धनेमें निमित्त होता है | 
“पूर्व -चारिन्त मोहनीयके उदयसे वेमाविक शक्ति और नामकर्मके 
' उदयसे योग शक्ति परिणमन करती है।इसी हेतुसे झुद्ध आत्माको 
छक्ष्यमें लेकरः्झान्माको कर्मोका अक्रतो तथा अमोक्ता कहा है। यहां 
यह भी प्तमझझा'भाहिये कि आत्माफे मत चचन काय योगोंका 
परिणमन अथवा आत्म प्रदेशोंका परिणमन व कम अहण फरनेमें 
मुझ कारणमृत आत्माकी योगशक्तिका परिणमन सब जीदोंके एक 
समान नहीं द्वोता दे किप्तीके अभ्रिक किस्ीके कृम | मेप्ती योग 
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अक्तिका परिणमन द्वोता है वेस्ती ही कम व अषिक कर्म वर्गेणाओं: 
का ग्रहण होता है । ये कमे वरगणाएं कुछ तो ऐसी ही हैं. जो 
मात्माके मरदेशोंमें ही बेठी हैँ अथीद्‌ जात्माके भ्रदेश जहां दें वहां 
ही अनंतानंत बन्धने योग्य निछ रही हैं अथवा कुछ ऐसी हैं जो 
सखात्माके प्रदेशोंसे बाहर हैं | इनमें भी कुछ ऐसी हैं मिनको यह 
जीव भ्रदणकर चुका है। कुछ ऐसी हैं मिनको इस जीवने कमी 
अहण नहीं किया है| योगेके ' निमित्तसे यथाप्तम्मव सक्षेत्र व 
पर क्षेत्रमें तिछती वर्गेणाएं कमी ग्रद्दीत कभी अग्महीत कमी मिश्र 
बंघनेको सन्मुख होती हैं इसहीको आश्रव कहते हैं। तथा उनका 
जीवके प्रदेशोके साथ स्थिति मनुमागको लिये परस्पर शक 
क्षेत्रावगाह सम्बन्ध दोनाता है | उन वर्गणाओंका अपने मूछ 
स्थानकी छोड़ना यह तो आश्रव है और जात्माके प्रदेशोंमें एक 
क्षेत्रके अबगाहू रूपसे बंध होमाना सो बंध है | यदि आत्माके 
प्रदेशों तिछती हुई ही वर्गगाओंका बंध हो तो भी उन वर्गणा- 
आंको हलन चलन करके सर्व आत्म-अदेशोमें व्यापता पड़ेगा यही 
आश्रव है और फिर उनका जात्मप्रदेशोंमें यथाप्तम्मव शानावर्‌- 
णादि प्ररृतियोंक्री संखुयाक्री लिये हुए एक क्षेत्रावगाह रूप ठहर 
जावा और ठहरे रहना सो बन्ध है | 

योगशक्तिके निमित्तसे कर्मोका आना अर्थात्‌ बन्धके सन्मुख 
होना होता है यह जाश्रव है ऐसा ही भाव ओ गोम्मटप्तार जीव- 

“ कांडमें कहा है-- 
पुणालविवाइ्देशेदयेण मणवयणकायजुत्तह्स | 
जोवस जाहु सच्ची कम्माममुछारण जोगे ॥२१५॥ 
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“आवा्य- पुढुंलवियोंसी शरीर नोग कर्मेकें उदयसे मेन बंचन 
“कायसे युक्त जीवकी वह शक्ति जो फर्मेके शोर नोकमके' अनिमें 
“कारण है योग शक्ति है । यह भाव योग है-+और आर्त्मके' पदे- 
शोक सकम्प होना द्वेत्य योग है | 
शोमेटेसार कर्मकरॉठमें प्रदेशबंन्धक़ा' खरूप ऐसा दिया हुआं है-- 
एयक्खेप्रोगाढ रव्वपरदेंसेहिं ढेम्मणों जोग्य ॥ 
बैंधदि सगहैंदृद्दि य अणादिय सांदिय उभय॥ा १८५ ॥ 
द्वावार्थ-जघन्य अवगाहनोरूप एक क्षेत्रमे स्थित और 
कर्मरूप परिणमनेके योग्य अनादि अथवा 'सादी अथवा दीनों 
रूंप नो पुट्छ द्रव्य है उसको यह जीव अपने सब प्रदेशोसे 
मिथ्यात्त्वादिके निमित्तसे बाधता है | 
एस सरीरो गाहियमेयक्ज़न अणेयखेत्त तु | 
अवधतेसलोयल्लेत्त खेतणसारिद्धिय रूवी ॥ १८६ ॥ है 
भागाथे-एक शरीरसे सक्री हुई नगहको एक क्षेत्र कहते है 
झष सबवे होकके क्षेत्रको अनेक क्षेत्र कहते है । अपने २ क्षेत्रमें 
हरे हुए घुदगल ह्ृब्यफा पमाण चेराशिकसे समझ छेना | यहापर 
जपधन्य शरीर ही एफ शरीर लेना क्योकि निगोद शरीरबाले जीव 
नहुत है। इस कारण घनागुलके अप्तर्यातवें भाग एक क्षेत्र हुआ । 
एयाणेयक्खेसड्ििय रूवि अणतिम इये जोगया । 
अवसेस तु अगोग्ग सादि अगादी दबे दाय ॥ १८७ | 
भावाये-एक तथा जनेक क्षेत्रोंमें ठहर हुआ जो पुद्ुछ 
द्रव्य है उसके अनन्त भाग पुद्ठछ परमाणुओंक्ा पमृद कर्मझूप 
होनेरो योग्य हे जोर शेष अनन्त बहुभाग प्रमाण_कर्मरूप होनेके 
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अयोग्य है | इस प्रकार एक क्षेत्र स्थित योग्य, १ एक क्षेत्र: 
स्थित अयोग्य २, अनेक क्षेत्र स्थित योग्य ३, अनेक क्षेत्र! 
स्थित अयोग्य ये चार भेद हुए। इन चारोंमें मी एक एकके सादि 
तथा अनादि भेद जानना | जो पहले अहण क्रिग्े जाचुके हैं 
उनको सादि कहते हैँ व भिनको अभीतक , अहण नहीं किब्रा& 
गया है उनको जनादि कहते हैं। यह जीव मिथ्यात्त्वादिके 
निमित्तसे समय समय प्रति कर्मरूप परिणमने योग्य समय प्रबद्ध 
प्रमाण परमाणुओं के अहणकर कमेरूप परिणमाता है। वहां किप्ती 
समय तो पहले ग्रहण किय्रे हुए जो सादि द्रग्यरूप परमाणु हैं- 
उनके ही अक्णा करता है । क्रिपी सखयओों अभीतक अहण- 
करनेमें नदीं आए ऐसे अनादि द्वव्यकूप परमाणुओंको ग्रहण 
करता है जीर कभी मिश्ररूप ग्रहण करता है| स्मय'प्रवदधका 
यंह' प्रमाण है--- 
रूयझस्परूपगर्धाद परेण<द चसमचदु्दि फार्सेद। 
सिद्धादोडमब्वादोडगंतिममाय युणे दव्व ॥ १९१ ॥ 
यह समय श्रवद्ध सत्र पाँच प्रकार रप्त, पाँच. प्रकार बर्ण, दो 
प्रकार गन्ध तथा झीतादि चार अतके स्पश इन गुणोंकर सहित 
परिणमता हुआ प्िड् राशिके अनंतर्थे भाग अथवा अमरव्य राशिसे 
अनन्तयुणा पुद्छ ऋथय जानना | 
भावार्थ-इतना दृव्यकर्मछूप या नोकर्मरूंप यह संस्तारी जीब 
हरप्तमय ग्रहण करके बांधता रहता है। इनमें योगोंकी विशे 
पतासे कुछ कम व अधिऋ संख्या होती है । 
श्री, अकलुकदेवछत तत्वाथराजवार्तिकमें आश्रव 
मभै+2 
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* यंघ तत्वका यह लक्षण “जीवानीवाश्नव....” के सूचकी व्यास्यामें 
किया है-- 
वातिक-पृण्यपपाममनद्वारलक्षण आश्रदः। टीका-पुण्यपाप- 
लक्षणत्व फर्मण आगमहाास्माश्रव इत्युच्यते | आश्रव इवाश्नवः 
क उप्रमाथः १ यथा महोदघेः सलिलमापगामुंखरहरहरापृर्यते | तथा 
मिथ्यादशनादिद्वाराजुप्रविष्ट: करमेमिरविश्यमात्मा प्तमापूर्यत्त इत्ि 
पमिथ्यादशनादिद्दारमाश्रवः [ 
अय-पुण्य पाप लक्षण कर्मफा आगमनका हार जो है सो 
साश्रव है । जाश्रव जो छिद्र ताके समान हो सो आश्रव है | नेसे 
समुद्रके बिय जल नदीबिका सुखक्र निरन्तर परिपूर्ण दोष दे पाते 
मिथ्यादशनादि ' द्वारकरि अनुप्रविष्ट कर्म जे हैं. त्िनकरि जात्मा 
निरंतर परिपृण द्वोय है यातें मिथ्या दरशनादिक द्वार जो है त्तो 
आश्रय है ॥ १६ ॥ भावार्थ-वास्वमें यह छार है सो भावाश्रव 
है और कर्म पुद्लांका प्रवेश होना सो अव्य आश्रव है | ' 
बा०-आत्मकमेणोरन्योन्यप्रदेशासपवेशलक्षणो बेध+- 
डीका-मिथ्यादशभादिप्रत्ययोपनीता्ा कर्मप्रदेशानाभात्मप्रदेशा्ना च 
चरस्परानुधवेशण्क्षणो वंधः | बेंघ इव बंध: के उपमार्थ: ? यथा 
'निगड़ादि हव्यवंधनबड्ो देवदत्तो उसततेत्रत्वादमिप्रेतदेशगमनादमावा- 
दविदु:खी भवति। तथात्मा कर्मेबंधनक:, पारतंभ्याच्छरीरमानपदुः- 
खाम्बदितो भवति | 
अगे-मिथ्यादशीनादि कारण करि अहण किये कम प्रदेश- 
निका और आत्म प्रदेशनिका परस्पर जनुप्रवेश है रूक्षण माका सो 
चेध है | वंघके पमान बंध है । जसे घेह़ी आदि द्रव्य बंधनकरि 
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यद्ध देवदत्त जो है सो पराधीनपणातें चांछित स्थानने श्राप्त होनेका 
अभावतें अति दुःखी होय है तेसे ही आत्मा कम वंधनकरि बद्ध 
हुवो सेतो पराधीनपणातें झरीर सम्बन्धी दुःखकरि पीड़ित होय है 
॥ १७॥ 

श्छोकवातिकके छठे अध्बायमें जाश्रवक्रा खरूप कहते हुए 
कहा है-“ स॒ आश्रव इह श्रोक्तः कर्मागमनकारण ” वह योग ही 
-आश्रव है | पर्योकि कमोके आगमनका कारण है। योग भाव 
आश्रव है । इससे यह सिद है कि क्मोका आगमन होना बह 
भ्रव्याश्रव है । आगे “ झ्ुमः पुण्यस्याग्ुभः पापस्य ” सूत्रकी 
व्याख़्यामें कहा दे कि “ सम्बग्दशेनाथनुरंमितो योगः झुभो विश्ु- 
आ्गत्वात्‌ | मिथ्यादरशनायनुरंनितो5शुमः संक्लेशांगत्वात्‌ | छा 
चुण्यस्य पापस्‍्य च वक्ष्यमाणस्य कर्मण आश्रवों वेदितिव्यः | 

अर्थोत्‌ सम्यग्द्शनादिसे रंनित शुम योग है क्योंकि विशु- 
डता है तथा मिथ्यादशेनादिसे अनुरंभित योग अश्युभ है क्योंकि: 
संक्लेशता है | ये ही क्रमसे पुण्ण पाप कर्मके आश्रव जानने 
चाहिये। इन योगोंसे पुद्धछ आते हैं| नेप्ता कहा है “झुभागुमफ- 
लानां तु पुद्ठरानां स्रमागमः ” कि झुम या अश्जुम पुद्धछोंका समा- 
गम होता है । इस पूर्व कथनसे यद्दी वात स्तिद् द्वोती है जसे क्विः 
ड्व्यपग्रहमें फही है-- * 

आसवदि जेण कम्मं परिणामेणण्णणों स विण्णेयों [ 

भाबासवों जिणुत्ये दव्वासवर्ण परो होदि ॥ 

णाणावरणादीण जोग्ये ज॑ पुग्ग्ल समातवदि | 

दब्बासवो स णेश्नो अगेयमेबों झिगक्लादो | 
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भावाये-निप्त जात्माके मिथ्यात््वादि परिणामसे कम पुद्ुरू 
आता है वह भावाश्रव है ओर जो ज्ञानावरणादिके बंध योग्य 
युद्लोंका आना अर्थात्‌ बंधके सम्मुख द्वोना सो द्रव्याश्रव है। 
आश्चव जौर बंध दोनों एक पमयमें होते हैं | वगेणाओंका इधर 
उधरसे जात्माके प्रदेशोंमें आना सो आश्रव तथा उनका बैठे रहना-- 
एक क्षेत्रावगाहरूप बने रहना सो बंध है। एक समयमें वंधा 
हुआ द्रव्य पुद्कल आश्रव रूप तो बंधके समयमें ही हुआ परंतु 
बंध रूप अवस्था उप्त समय तक रहेगी जबतक वे कर्म अपनी 
स्थितिको न छोडेंग ओर आत्माके प्रदेशोंसे छूट न मांयगे | यहां , 
प्रयोजन यह है कि आत्मा स्वमावसे क्मोका न आश्रव करता है 
न बंध करता है। संप्तारी आत्माएँ पु कमके उदयसे भव सकग्प 
होती हैं. तय स्वभावसे ही निमित पाकर थे पुदूंले स्वयं आकर 
कर्मेकूप बथ जाने हैं जेस्ता कि श्री अमृतचद्राचार्यने पुरुषार- 
पछिड्झुपायमें कहा दै--- 

जीवबू ते परिगाम॑ निमित्तमात्र प्रपध धुनर्ये | 

स्वमगेव परिणमन्ठेडपुद्धछा: कर्ममापेन ॥ १२॥ है 

जीवफे भावोंका निमित्त पाकर अन्य अबद क्ार्माण पुद्ठक 
ऊपने जाप ही कर्मरूप होकर बंध जाते हैं | इससे यह अनुभव 
करना चाहिये कि आत्मा पुद्ढलोंका कर्ता नहीं है ॥ ७० ) 

उत्थानिका-आगे फिर भी कहते हैं कि यह लीव कर्म 
स्“ंधोंदा उपादानकर्ता नहीं होठ है। 

खाणएल्टापएएफ्पण खोपप कयसज यरिणा यप्पा 

गच्छन्ति फम्ममाव॑ ण ढु ते! जोवेण[ परिणमिदा | ८० पे 


द्वितोय खंड ।' ा ( रघ्३े 





करमत्वप्रायोग्पा; सघ्न्चा जीव्य परिण्ति प्राप्य । 

गन्छम्ति कर्ममादे न तु ते जीवेन परिणमिताः ॥ ८० || 

अन्वप सद्दित सामाम्याथेः-( कम्मत्तणप्ओग्गा ) कमैरूप 
डोनेकी योग्य ( खंधा ) पुद्दलके स्फँघ ( जीवस्स परिणई ) जीवकी 
परिणतिको (पप्पा) पाकर (कम्मभार्व) फर्मेपनेको (गच्छंति) प्राप्त 
हो जाते हैं (दु) परंतु (नीवेण) जीवके द्वारा (ने णपरिणमिदा) वे 
कर्म नहीं परिणमाए गए हैं | 

विशेषाथे-निर्दोष परमात्माकी भावनासे उत्पन्न खाभाविक 
आनंदमई एक लक्षणल्वरूप सुखाम्तकी परिणतिसे विरोधी 
मिय्यादर्शन, रागद्वेप आदि भावोंकी परिणतिको जब वह जीव 
प्राप्त होता हे तब्र इसके भावोंका निमित्त पाकर वे कर्मयोग्य पुद्धू 
स्कंध आप ही,नीवके उपादाद कारणके विना शानावरणादि भाठ 
या सात द्रव्य कर्मरूप हो नाते हैं। उन कर्म स्कंपोंको नीच अपने 
डपादानपनेसे नहीं परिणमाता है।इस कधनसे यह दिखाया गया 
“है कि यह जीव कर्म स्कंघोंका करता नहीं है | 

भावाथे-इस गाथामें आचायेने आत्माको द्वव्य कमोका अकर्ता 
और भी स्पष्ट रूपसे बतादिया है। कर्तापना दो प्रकारका होता 
है-एक उपादान कर्तापना, दूसरा निमित्त कर्तापना | नो वस्तु दूसरे 
क्षणमें आप ही बदलकर किस्ती पर्यायरूप होनावे उस्तको किसी 
समयकी अपेक्षा कार्य और उप्तके पुर्व स्रमयक्री अपेक्षा उप्तको 
उपादान कारण कहते हैं । जेसे रोटीका उपादान कारण जाय, 
आटेका उपादान कारण गेहूं, इत्यादि। सुबर्णकी सुद्विकाका उपादान 
कारण सुवर्णकी डली | पुद्ूलकी अवध्याक्रा उपादान कारण पुठुछ 
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है, जीवकी अवस्थाका उपादान कारण जीव है। जो उपादान 
कारण कार्येके लिये सहकारी कारण हों उनको निमित्त कारण कहते 
हैं। जेसे गेहूंका आय बनानेमें चक्की आदि, आटेको रोटी बना- 
नेमें चकरा, तवा, वेलन, अग्नि आदि । हरएक कार्यके लिये उपा- 
दान और निमित्त फारणोंकी आवश्यक्ता होती है | दो कारणेके « 
विना कार्य नहीं होसक्ता है। इसी नियमके अनुप्तार ज्ञानावरणादि 
आठ प्रकार पौद्ठलीक कर्मके वंध होनेमें उपादान कारण कमे बरगे- 
णाएं हैं। थे पुद्वलके कार्माण स्केंप भाप ही जपनी शक्तिसे ब्नृव्य 
कर्मरूप होजाते हैं। इनके इस उपादान रूप कार्यके लिये निमित्त 
कारण जीवके शुद्ध परिणाम हैं | जब॒थात्मा पूर्वमें बांध हुए 
कर्मके उदयके अप्तरसे अपने प्रदेशोंमें सकम्प होता है जोर 
क्रोधादि कपायोंसे मेला होजाता है तब ही इस आत्माके जगुद्य 
योग और उपयोग कर्मके बंध होनेमें निमित्त होते हैं | जो आत्मा 
शुद्ध है बह कमेबेंधमें निमित्त कारण भी नहीं दे | अतएव यदि 
शुरू निश्रय नयसे किसी भी आत्माके असली खभावका विचार 
करें तो यही झलकेगा कि यह आत्मा स्वभावसे इन पौद्लिक 
फरम्मोक़ा न उपादानकर्ता है और न निमित्तकर्ता है। बहुतसे 
काम एक दूसरेंके विना करे व चादे हुए भी निमित्त नेमित्तिक 
सम्बन्धसे होते रहते हैं | कोई मनुष्य रोगी द्ोना नहीं चाहता 
“डे, परन्तु शरीरमें नव अशुद् द्रव्य असर करता है तब रोग पंदा 
होनाता है। दम यदि दो सेर पानी अग्निपर चढ़ावें और यह 
चाहें कि दो सेरसे कम न हो। हमारी इस चाहरे अनुसार काम न॑ 
दोगा। वह पानी अवश्य भाफ बनकर उड़ेगा और पानी कम हो- 
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जायगा | अथवा हम यह चाहें कि अग्निपर रखते ही णनी एक 
सेरका आधमेर होजाये तौमी हमारी चाहके अनुसार कार्य न दोगा। 
चह पानी अपनी शक्तिसे ही अपने यथायोग्य कालमें ही जाधा 
रटेगा | संसारी आत्माओंके संसार होनेमें जीवके जशुदरुमाव और 
कर्मके नंघद्ा निमित्त नेमिचक सम्तन्य वीन ओर दृक्षकी तरह 
अनाठिसे है | जनादि प्रताहसे नसे बीमसे उक्ष, फिर इस बृक्षसे 
दूसरा वीन, इस वीनसे दूसरा वृक्ष, फिर इस बृक्षसे तीसरा बी 
इसतरह जयतऊ बीज भत्म न हो व उगनेऊी शक्तिसे रहित न हो 
तबतऊ यरापर वह बीज वृक्षडी संतानतों करता रहेगा। इसी तरह 
पूर्व कमेफे अमरसे आत्माके अग्जुद योग और उपयोग होते है। 
अशुद्ध योग उपयोगसे नवीन कर्मोझ़ा बंध द्वोता है। इनही कर्मोके 
उदय द्वोनेपर फिर अशुद्ध योग उपयोग होते है। उनसे फिर नवीन 
क्मीसा वंब होता है इस तरह जनतक आत्मासे योग तथा उपयोगके 
अशुद्द होनेके करण यथामोग्य नाम क्ष्म तथा मोहनीय ऊूमेके उदय- 
का नाश न द्वो तमतक अशुद्ध योग और उपयोग होने रहेंगे। निम्त 
आत्मासे स्वात्मथ्यानके बउसे सर्व कर्म भत्म होनाते हैं वह शुद्ध 
होजाता है | बह झुद्ध उपयोगदा धारी आत्मा प्लिड होकर क्‍मेके 
द्वारा होनेवाली संस्तारडी प्रन्तानसे सठाफ़े लिये मुक्त होनाता है | 

निश्रय नवसे आत्माको वव्य स्मोा अऊर्ची समझऊर उप्तके 
ज्ञायकमावर्म तिठस्र साम्यमावसे निमानदुद् स्वाद लेना थोग्य है। 

श्री अप्नतचद आचार्यने पुस्पार्थसिड्युपायमे कहा है--- 

एवमय फमरेतर्मापेसमाहितोइथ युक्त इद | 
प्रतिमाति बाबछ्ताना प्रत्तिमाम स खड भअवबीजम्‌ )» 
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भावाय्थे-इस तरह यह आत्मा निश्चयसे कर्मफे निमित्तसे 
होनेवाके भावोंसे व कमेरूप पौद्धछिक कर्मोसे संयुक्त न होनेपर 
भी जज्ञानियोंकों स्वभावसे ही यह आत्मा रागी छेषी मोही व कर्म 
आंधरूप माछम होता है यही उनका अज्ञान संसारका बीन दे । 
इसी बीनसे संप्तारमें अनादिसे जन्‍म मरणरूपी वृक्ष होता चला 
आया है। जहां इस अज्ञानको नाशकर सम्यग्शानका छाभ हुआ और 
अपना ही आत्मा खमावसे सर्वे द्रव्य कर्मोसे तथा रागादि भाव 
कमोसे मिन्‍न झुछ छिडसमान अपनी अ्रद्धामें आगया वबस्च सेस्ता- 
(रका बी नए हुआ। समाधिशतकमें श्री पृज्यपाद्स्वामीने फह्ादि-- 
देदान्तरगतेबी मे देहेडस्मिन्नात्ममाबना | 
बीज विदेदनिषत्तेरात्मस्यवात्ममावना ॥ ७४ ॥ 
भावार्थ-इस दरीरमें आत्माकी भावना अन्य शरीर धघार- 
सेका बीम है, और आत्माके शुद्ध स्वरूपमें हो आत्माकी भावना 
करनी देहरहित होनेका बीन है। 
खामी समन्‍्तभद्र खयंमूस्तोत्रमें कहते हैं--- 
अनन्तदोपाशयविग्रही अहो विपद्धवान्मोइमयश्िरं दि | 
यत्तो मितस्तल्वद्चौ प्रतीदता त्वया ततो भूभ॑ंगवाननन्तजित्‌ ॥६६॥ 
भावार्थ-अनन्त दोपोंके निवाप्तका स्थान है शरीर मिन्तका 
ऐसा मोहमई पिशाच अनादिकालसे हृदयमें अंगीकार होरदा था। 
हे भगवन्‌ ! आपने उप्तको अपने आत्मतत्त्वकी रुचिक्री प्रसन्नतासे 
जीत लिया इप्तीलिये आपको अनन्वजित या अनन्तगाथ कहते दें | 
ताले यह है कि इस जात्माको अपनी ही परिणतिका 
ता तथा भोक्ता निश्चसे निश्चय करना चाहिये।॥| ८० |] 


फ 
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उत्थानिका-आगे कहते हैं कि शरीरके आकार परिणत 
“होनेवाले पुद्लके पिंडोंका भी जीव कर्ता नहीं है- 
से ते कम्मत्तनद्य पोग्गछकाया पुणों दि ओबस्स 
संजञायंते देहा देहंत्रसंकम पप्पा ॥ ८१ ॥ 
ते ते कर्मत्वगताः पुद्रलकायाः पुनहिं जीवध्य | 
संजायन्वे देहा देदातरसंक्रम श्राप्प ॥ ८१ ॥ 
अन्वय सहित सामान्यायः-(ते ते) वे वे पूर्व बाँधे हुए 
“(कम्मतगदा) द्वव्यकम पर्यायमें परिणमन किये हुए ( पोग्गलकाया ) 
ुद्दल कर्मवर्गणास्कंघ (पुणो वि) फिर भी (जीवस्स) जीवके (देहंतर 
संकम) अन्य भवको (प५पा) प्राप्त होनेपर (देहा) शरीर (सेनायेते) 
डत्पन्न करते हैं | 
विशेषांथ-मऔौदारिक आदि शरीर नामा नामकर्मेसे रद्वित 
“परमात्मखभावको न प्राप्त किये हुए जीवने जो ओऔदारिफ शरीर 
आदि नामकमें बांधे हैं उप नीवके अन्य भवर्मे आनेपर वे ही 
कर्म उदय आते हैं। उनके उदयके निमित्तसे नोकरम वर्गंणाएं ओदा- 
रिक आदि शरीरके आकार स्वयम्ेव परिणमन करती हैं इससे यह 
'छिड है कि औदारिक आदि शरीरोंका भी जीव कर्ता नहीं है । 
भावाथे-इस गाथामें आचार्य मुख्यतासे इप्त बातको बताते 
हें कि नेसे दृव्य कर्मोफ़ा कर्ता आत्मा नहीं है बेसे भोकमका भी 
कर्ता नहीं है । द्रव्यकर्मेके उदयसे विशेष करके शरीर नामा 
नाम्कमफे उदयसे औदारिक, वैक्रियक, आहारक, तैनप्त शरीरबे 
आकाररूप परिणमन करनेको वर्गेणाएं आती हैं और वंघन . 
-आदि क्र्मके उद्यसे इन चारों शरीरोंके आकाररूप स्वयं 
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हैं| इन चार शरीरोंको नोकरम कहते हें | यह संप्तारी जीव किप्ती 
भी स्थूल औदारिक शरीरमें जो मनुष्य तथा तियचोंके होता है 
तथा वेक्रियिक शरीरमें जो देव व नारकियोंके होता है, उम्ती 
समय तक रद्द सक्ता है जहांतक उत्त गति सम्बन्धी आयु कर्मकी 
बर्गणाएं उदय देती रहती हैं| जब उस विशेष आयुक्री सत्र 
वर्गणाएं झड़ जाती हैं तब ही इस जीवको वह गति और बह 
शरीर छोड़कर अन्य किसी बांधी आयुके उद्यसे अन्यभवर्में जाना 
पड़ता है| तब जाते हुए मार्गमें निस्तको विग्नहगति कहते हैं इस 
जीयके साथ दो सक्षम शरीर रहते हैं-एक तेज शरीर, दूसरा 
अपने ही वांधे हुए द्वव्य कर्मोका कामोण शरीर। इन वत्य फर्मोका 
उदय कभी बंद नहीं होता। बिम्रहगतिमें वे अपने अप्तरसे मीवकों 
लेजाते हैं| जब यह तीन, दो वा एक समय मात्र मोड़े लेनेके 
कारण बविग्यदगतिमें रहता है तब इप्तके ओदारिक और वैक्रियिक 
शरीर नही होता | जो जीव मोड़े नहीं लेता है सीधा दूसरे भवमें 
जाता है बह मरणसे दूसरे समयमें ही अन्य जन्‍्ममें नन्‍म लेलेता 
है। मिसको मध्यमें एक समय लगेगा वह मरणके तीसरे 
समयमें, मिस्की दो समय छगेंगे वह मरणके चौथे समयमें, मिश्तको 
तीन समय छूगेंगे चह मरणके पांचवें स्मयमें जन्‍म लेकेता 
है।मरणका समय व उत्पत्तिका समय यदि न गिना जावे तो विग्नद 
गतिमें अधिकसे अधिक तीन समय ही छगे। जऔदारिक या 
चेक्रियिक शरीर योग्य वर्गंणाओंकों अहण करना यही जन्‍्मका 
पारम्भ है | कर्मेके ही उदयसे यह जीव विना चाहे हुए मरणः 
करके दूसरी पर्यायमें उत्पन् होता है | वहां वर्गणाओंकरा अहण नाम- 
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कर्मके उदयसे स्वयमेव होता रहता है | वे वर्गणाएं आप ही 
पर्याप्ति निमोण अगोपांग आदिके उदयसे ओऔदारिक या वेक्रियिक 
शरीरके आकार परिणमन>र जाती हैं । जेसे जीवके अशुद्ध भावोंका 
निमित्त पाकर लोऊमें सर्वत्र भरी हुई कार्मोण बर्गणाएं स्वयं ही ज्ञाना- 
बरणादि आठ कर्मेरूप परिणमन कर जाती हैं, इसी तरह नाम व 
गोत्रके उदयसे भिन्न २ नातिकी वर्गणाएं स्वयं ही अनेक प्रकारके 
देव, नारक्ी, मनुप्प, तिथचोंके सरीरोंके आकाररूस परिणमन कर 
जाती हैं| भेसे मीव द्वव्य कर्मोका निश्चय नससे उपादान या 
निमितकर्ता नहीं है तेसे यह जीव दारीरोंका भी उपादान था 
निमितऊर्ता नहीं है | इसलिये में सब प्रझ्ारके पोडलिऋ शरीरोंसे 
भिन्‍न होकर उनका क्रिसी तरह कर्ता धर्ता नहीं हू ऐसा अनुभव 
करके निम आत्माके शुद्ध स्वभावमें ही उपयुक्त रहना योग्य है। 
श्री शुगमद्गाचार्य आत्मानुशाप्तनमें कहते हें कि यह शरीर- 
रूप केदखाना जीवका रचा नहीं है, कर्मोका रचा है.) लेसे-- 
अध्थिष्यूलतुठा रुछापघटिते नद्ध॑ं शिगहनायुभि- 
अर्माच्छादितमससाद्रपिशितैलिसं सुगु॑ खले: ॥ 
कर्मारातिमियायुरूचनिगसणलर्म॑ शरीरालये- $ 
कारागारमप्रेड्टि ते इतमते प्रोर्ति इथा मा छूया; ॥ ५९॥ 
भावाथ-यह शरीररूपी जेल्खाना है निप्तको दुष्ट कर्म 
ऐ शत्रुओंने वनाया है। यह शरीररूपी कारागार हड्डियोंसे 
बना हुआ, नप्तोंके जाठोंसे वेटित, चरमसे ढका हुआ तथा रुधिर व 
गीले मांप्से छिप्त अति गुप्त बनाया गया है जिसमें रहनेवाके 
जीयके पैरमें आयुक्रमकी डढ़ जुभीरें ठगी हुई हैं। हे निर्वेद्धि! तू 
इस शरीरको केदखाना मानकर इससे वृथा प्रीति मतकर 
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भाव यह है कि शरीर आत्माका कोई कारण या काये नहीं 
“है, कर्मोका ही कार्य है ऐसा जानकर सर्व प्रकारके शरीरोंसे 
अपनी आत्माको भिन्न अनुभव फरना चाहिये ॥ <१॥ 
उत्थानिका-भआगे कहते हैं कि पांचों ही शरीर नीव स्वरूप 
नहीं &-- 
ओरालिओं य देहो देहो घेडव्विभो य तेजयिभी । 
आहाण्य फम्मइओ पोग्गलद्व्वप्पगा सब्बे ॥ ८२ ॥ 
ओऔदारिकश्व देहो देशे पैक्रियेक्श पेजसः ) 
आदाग्क; कार्मण; पुद्ठलद्॒व्यात्मका सर्वे || ८२ । 
अन्यय सहित सापान्यायेः-( ओराढिओ देहो ) औदारिक 
शरीर (य) और (जेठव्पिओ) वैक्रियिक देह ( य तेजबिओो ) भोर 
'ैनप्त शरीर ( आद्वारय, कम्मइओो ) आहारफ शरीर और फार्मण 
शरीर ये ( सब्बे ) पत्र पांचों शरीर (पोगालद्व्यणगा ) पुद्धल 
द्रव्यमई हैं । 
विशेषाथे--ये शरीर पुद्ठल हब्यके घने हुए हैं इसलिये मेरे 
आत्मसखरूपसे भिन्‍न हैं, क्योंकि मे शरीर रह्ति बैतन्य चमत्का- 
री परिणतिमें परिणमन करनेवारा हूं, मेरा सदा ही अचेतन 
शरीरपनेसे विरोध है । 
भावाथे-संस्तारी जीवेंके पांच प्रकारके शरीर पाए जाते हैं। 
'हरएक झरीर अपने २ नामकर्मके उदयसे वनता है। औदारिक 
आरीर नामकमेंके उदयसे ओऔदारिक शरीर आहरक वर्गेणासे, 
चैक्रिबिक शरीर नामझुमेके उदयसे वेक्रियिक शरीर आहारक वर्ग 
'गासे, जाद्यरक शरीर नामकर्मेके उदयसे आहारक शरीर आहारक 
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बर्गणासे तथा तेमम शरीर नामकमके उदयसे तेमस शरीर तेमप्त 
बगेणासे और कार्मण शरीर नामऊर्मफ्रे उदयसे कारण शरीर कार्मण 
वर्गेणासे बन जाता हैं-इन शरीरोफा डपादान और निमित्त कारण 
पुट्ल ही है, आत्मा नहीं है। इस तरह आत्मारी शरीर और 
दव्यकम तथा रागादि उर्मेझत विकारोंसे भिन्‍न खनुभय करके 
साम्यभावशा लाभ फरना चाहिये। श्री अमृतचद्गस्वामी समयप्तार- 
कछशमें कहते है-- 

सप्यन्त भाप यत्वा श्ग्ल्निविद्त चर्मणातत्फलाच |॥ 

प्रशप्ण नाटयित्ा प्रायनम खटाज्ञानत्तयेण्नाया ॥ 





पूर्ण क्रत्या स्यभात च्ययसपरिगत शानएचतना रथा ।॥ 
सान द नापत प्रशमाममित सर्वक्षाल वितन्तु ॥४०-९॥ 
भावार्थ-टे भव्य जीवों ! अब तुम इस समयसे दृव्य फर्म 
और उनेके फल स्वरूप नोम्मे और भाव क्मेसे अत्यन्त पिरक्त 
भआयडी निरंतर भायना करके तथा सर्व जान चेतनाके माशको 
अच्टी तरह नचाक्रक तथा अपने निमरप्तसे भरे हुए म्वमायकरो 
पूणण ऊरके जोर अपनी ज्ानचेतनाकी आनन्द्र सहित नचाते हुए 
शत रप्तका सनेझाल पान करो। में घ्तिड् शुद्ध ज्ञानानदमव है| 
इस भावनामे दढ हो आनन्द लाम करो ॥ ८२ ॥ 
इस तरह पुठल स्कपेंके बन्धड़े व्याज्यानकी मुख्यतासे दूमरे 
स्थरमें पाच गाथाए पृणे हुए | इस तरह “ अपदेसो परमाणू ” 
इत्यादि ९, गाधाओसे परमाणु और स्का भेदफों रखनेवाले पुढ़- 
लेके पिंड बननेऊे व्याज्यानरी मुख्यतासे दूसरा विशेष अन्तर 
अधिऊार पूर्ण हुआ 


३०२ ] ओप्रवचनसारटोका । 


आगे उन्नीस गाथा पर्यत 'नीवका पुद्लके साथ बंध है! इस 
मुख्यतासे व्याख्यान करते हैं। इसमें छः स्थछ हैं | इनमेंसे आदिके 
स्थलमें “ अरममह ” इलादि शुद्ध जीवके व्याख्यानक्की गाथा 
एक है, “ मुत्तो रूबादि ” इत्यावि पूर्वपक्ष व उसके परिहारकी 
मुख्यतासे दो गाभाएं हैं, ऐसे पहले स्थलमें तीन गराथाएं हैं | फिर 
भाव बंघकी मुस्यतासे “ उब्योगमओ ” इत्यादि डो गाथाएं हैं । 
आगे परप्पर दोनों पुद्दकोंका बनन्‍्ध होता है, जीवका रागादि परि- 
णामके साथ बन्ध है और जीव पुद्ठलोंका बन्ध हे ऐसे तीन प्रकार 
घन्धकी मुख्यतासे “'सेद्दि पुग्गलाण” इत्यादि सूत्र द्रो हें | फिर 
निश्चयसे द्रव्य बन्धका कारण होनेसे रायादि परिणाम दी बन्ध 
“है। ऐसा कहते हुए “रतो बन्धदि" इत्यादि तीन गाथाएं हैं । आगे 
भेदभावनाकी सुख्यतासे “ भणिदा पुढवी ” इत्यादि दो सत्र हैं 
फिर यद्द भीम रागादि भावोंका ही क्ती है, द्रव्य कर्मोक्रा कर्ता 
नहीं है ऐमा कहते हुए " कुब्ब॑ सहावमादा ” ऐसे छठे स्थलमें 
गाधाएं सात हे | जहां मुख्यपना शब्द कहा है वहां यथासंभव 
और भी अथ मिलता है ऐसा भाव सर्व ठिकाने जानना योग्य है। 
इस्त तरह उन्नीस्त गाधाओंसे तीपरे विशेष अंतर अधिकारमें समु- 
दाय पापनिका है ॥ 
उत्थानिका-ऐसा प्रश्न द्वोमेपर कि इस नीवका शरीरादि 
परद्च्योंसे हि अन्य दब्योंसे अप्ताघाएण अपना खरूप क्‍या दे 
आचाये उत्तर देते हैं-- ड 
शरसमल्‍्यम्ंथ अय्यत्त ओेद्णागुणमसदे । 
ज्ञाण अलिंगग्गदण ज्ीवमणिडिहसेठाएं ॥ ८३ ॥ 


ड्विदीय खंड ॥ [ 





अरसमस्पमगन्धमव्यक्क चेउनागुणमशब्दम्‌ । 
जानीधशिंगग्रदणे जीवमनिर्दिष्टतस्थानं ॥ ८३ ॥॥ 
अन्वयसहित सामान्याथः-(जीवम) इस जीवको ( जरसे ) 
पाँच रससे रहित (अरूवम्‌) पांच वर्णसे रहित (अग्रेष) दो गंघसे 
रहित तथा इन्होंके साथ आठ प्रकार स्पशसे रहित, ( अब्यत्ते ) 
सप्रगट (जसई) झब्द रहित, ( अलिंगगहणं ) किसी चिहसे न 
पकड़ने योग्य ( अणिदिट्ठंठाण ) नियमित आकार रहि 
(चेदणागुणं) प्र्त पुद्रलादि अचेतन द्रव्योंसे भिन्‍न और समस्त 
अन्य द्रव्योंसे विशेष तथा अपने ही अनन्त भीव नातिमें साधा- 
रण ऐसे चैतन्य गरुणकी रखनेवाला (नाण) जानो | 
विशेषायः-अलिंग अहण जो विशेषण दिया है. उसके वहु- 
*तसे अर्थ होते हैं वे यहां समझाए जाते हैं | लिंग इंद्रियोंको कहते 
हैं। उनके द्वारा यह जात्मा पदार्थोक्री निश्चयसे नहीं ज्ञानता है 
यर्योकि आत्मा खभावसे अपने अतीन्द्रिय अखंडज्ञान सद्दित है. 
इसलिये अलिंग ग्रहण है अथवा लिंग शब्दसे चक्षु जादि इनिद्रयें 
लेना, इन चक्षु आदिसे अन्य जीव भी इस्त जात्माका ग्रहण नहीं 
कर सक्ते क्योंकि यह शात्मा विकार रद्धित जतींद्रिय खसंवेदन 
प्रत्यक्ष ज्ञानके द्वारा ही भनुमवर्में आता है इसलिये भी भर्दिग्न 
अहृण है | अथवा धूम आदिको चिद्ग कहते हैं जेसे धुएंके चिह- 
रूंप जनुमानसे अग्निक्ा ज्ञान करते हैं ऐसे यह जात्मा जानने 
योग्य पर पदाथोकों नहीं जानता क्योंकि सवये ही चिहर या जनु- 
मान रहित प्रत्यक्ष अतीन्द्रिय ज्ञानकी रखनेवाला है उसे ही मानता 
है इस्तजिये भी अश्िंग अहण है जयबा कोई भी अन्य पुरुष - 
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घूमके चिहसे अग्निका अहण कर छेते हैं वेसे अनुमानरूप 
चिहसे आत्माका अहण नहीं कर पक्ते क्योंकि वह चिह्द रहित 
“, अतीन्द्रिय ज्ञानके द्वारा जानने योग्य है इप्तलिये भी अिंग अहणः . 
है | अथवा लिंग नाम शिखा, जगा धारण आदि भेपका है इससे 
भी आत्मा पदाथोका ग्रहण नही कर सक्ता क्योंकि स्वाभाविक, 
विना किसी चिह्॒के उत्पन्न अतीद्रिय ज्ञानको यह आत्मा रखने- 
वाछ्य है इसलिये भी अलिंग अद्ृण है | अथवा क्रिप्ती भी भेपके 
ज्ञानसे पर पुरुष भी इस आत्माका ग्रद्वण नही कर सक्ते वर्योकि * 
यह आत्मा अपने ही वीतराग खम्तवेदन ज्ञाबसे ही- ;भाना जाता 
है इसछिये भी अर्लिंग ग्रहण है | इसतरह अलिंग ग्रहण घब्दकी 
व्याण्यासे शुद्ध जीवका स्वरूप जानने योग्य है यद् अभिप्राय है। « 
भावाथ-इस्त गांधामें आचायेने यह बताया है कि यह आत्मा 
पुद्ठलके गुण मो स्पर्श रस गेंध वर्ण हैं उनसे रद्ित है इसलिये 
पुद्छसे मिन्‍न आमूर्तीऊ है | तथा इत्ती लिये यह आत्मा प्रगठ 
देखनेमें नहीं आता है न इससे पौद्गलिक शब्द होते हैं. न इसके 
कोई समचतुरल संस्थान जादि शरीर प्म्बन्धी आकार हैं और न 
यह किप्ती चिद्रसे जाना जाप्तक्ता है। न तो कोई पुरुष आप ही 
अपनी इंद्रियोंसे अपनी आामाको देख सक्ता है या मारम कर 
सक्ता है, न दूसरे पुरुष दूसरेकी आत्माको किस्ती' इंद्रियसे जान 
सकते हैं, न कोई किप्ती जनुमानसे अपनी आत्माको जान सकता है 
न दूसरे दी पुरुष किसी जनुमानसे दूसरेकी आत्माको मान सक्ते 
दें, न कोई शिसा जठा आदि नानाप्रकार साधुमेपकों घरकऋर मपनी 
प्रात्माको जान सक्ता है न पुरुष क्रिप्ती भी भेपके शानसे 
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इस बूस्रेकी आत्माड़ो नान सक्ते हे, इसलिये यह जात्मा अपने 
आपनो आप ही अपने स्वसवेदन ज्ञानसे दी जान सक्ता है, दूसरा 
, हर उपाय नहीं है| यह आत्मा शुद्ध ज्ञान चेतनामय सर्व पुद्वलादि 
द्रन्योसि मिन्‍न लक्षणरों रखनेवाला है | यद्यपि चेतना गरुणकी अपेक्षा 
से आत्माए समान दें तथापि सत्ताकी अपेक्षा भिन्न २ है तौभी 
इस मोक्षयाछऊ पुरुषपफ़ों उचित है क्रि शुद्ध निश्चयनयक्री दछ्टिसे । 
सर्व ही आत्माओंकी शुरू ज्ञान दशीन सुख वीर्यमय, अविनाशी, 
«अमूर्तीक अपने अत्त्माके समान देखऊर सर्वसे रागद्ेप छोडरर 
सामान्यतासे झुद्ध आत्माक़े अनुमबर्में तन्‍्मय हो परम समताको 
प्राप्त करे, मेस्ता श्री अमृतचद्रस्वामीने पुरुषार्थसिड्य्ुपायमें कहा है-- 
नित्यमपि निरुपलेग३ स्प्ररूगसमवर्ध्धितो निरुपधात ॥ 
गगनमित परमपुरुप, परमपदे स्कुरति विशद्तम, ॥ २२३ ॥ 
दृतरर्म: परमपदे परमात्मा सकलवष्रयविष्यात््मा | 
परमानन्दमिमस्तों ज्ञाममय नन्दति सदेव ॥ २२४ ॥ 
मात्रा व-यह आत्मा नित्य ही कमेंके लेपसे रटित है, 
अपने स्वरूपमें स्थित है, >सीऊके दाशा घातसे रहित है, आवा 
शके समान अमूर्तीक है, परम पुरष है, अत्यन्त झुछ, परम पदमें 
स्फुरायमान होनेवारा है, अपने निन पदमे रृतझुत्य है, सकछ 
जानने योग्यका ज्ञाता स्वरूप है, यही परमात्मा है, परमान॑दर्म 
डूबा हुआ है, तथा ज्ञानमई सदा ही प्रफाशमान होरहा है । इस- 
तरह शुद्ध आत्माक़े शुद्ध खरूपपर दष्टि रखरर इसी खरूपका 
एक्ाग्र होकर अनुमव काना चाहिये | यही स्वात्मानुभय तिडुपदुका 


कारण है ॥ ८३ ॥ 
२० 


हम । श्रोषवच्चनसारशेका । 





उत्यथानिका-भागे जय आत्मा अमूर्तीक झुद्ध स्वरूप है 
तब इस अमूर्तीक मीवका मूर्तीक पुद्धछ कमोके ,साथ फ़िसतरह 
लैध होपक्ता है ऐसा पूर्व पक्ष करते हैं-- 
मुत्तो रूवादिगुणो वज्कदि फासेद्दिं अण्णमण्णेहि । 
तब्विवरोदों अप्पा बधदि*किध पोग्ग् फम्म ॥ ८४ ॥ 
मूर्तों रूपादिगुणों वध्यत स्पररयोन्यै । 
तद्विपरीत आत्तता चन्चात कय पौद्गुल कम ॥ ८४ ॥ 
अन्यपसतद्वित सामान्याथे -( रूवादिगुणो ) सशे रप्त गध 
चर्ण गरुणघारी (मुत्तो) मूर्तीक पुद्ठल द्रव्य (फासेहिं) स्निग्प, रूक्ष 
स्पर्श भुणोंके निमित्तसे (अण्णम्‌ जण्णेहिं) एुक दूसरेसे परस्पर 
(वज्झदि) बध जाते है | (तव्विरीदो) एससे विरुड, भमूर्तीक (अप्पा) 
आत्मा (किध) किप्त तरह ( पोगगलकम्म ) पुद्ठलीक कमवर्गणारों 
<बघदि) बापता है। 
विशेषाथ -निश्चयनयसे यह आत्मा परमात्मा स्वरूप है, 
'निविकार चैतन्य चमत्कारी परिणतिमें वर्तनेवाला है, बप्के कारण 
स्निग्ध रूक्षके स्थानापन्न रागढेपादि विभाव परिणामोंसे रह्धित 
है और अमूर्तीक है सो क्प्रितरद पुद्ध मूर्तीक कमोसो बाध प्तक्ता 


है ? स्प्ी भी तरह नहीं बाघ सक्ता है एँसा पृर्वपक्ष शकाकरने 
फिया है । 


भावाथे-झऊासार कहता है कि भब यह आत्मा स्वमावसे 
अमूर्तीक बीतराग ज्ञान स्वमाव है तय इसके भड पुद्धल- स्परी रप्त 
गध बर्णवान्‌ पुद्लोंका सम्बन्ध,वेसे होप्तक्ता है। मू्ीस्का मूर्ती- 
चके प्ाथ ल्निग्ध व रूक्ष गुर्णोफे निमित्तसे बघ द्योमक्ता हे परत 
अपूर्ती कस मूर्तीकके साथ केसे होसक्ता है ?॥ ८४ ॥ 


् 
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उत्थानिका-आगे आचार्य समाधान करते हैं कि किसी 
अपेक्षा व नये छारा भमूर्तीक आत्माका पुद्ठलसे बघ होनाता है-- 
रूवादिएहि रहिदो पेच्छदि ज्ञाणादि- रूवमादीणि | 
दृब्याणि गरुणे य ज़धा तथ यघो चेण ज्ञाणोदि ॥ ८५ 
रूपादिफ: रहित; पश्यति जानाति रूपादीनि। ह 
द्रव्याणि गुणाश्र यथा तथा बंघस्ठेन जानीडि ॥ ८५ ॥ 
अन्वयसह्दित सामान्याथे-(जघा) जेसे (रूवादिएडिं रहिदो) 
ऋूपादिसे र॒द्तित आत्मा ( रूवमादीणि दव्वाणि ग्रुणेय ) रूपादि 
गुणधारी दव्योंो और उनके ग्रुणोंक्रो (पेच्छदि नाणादि) देखता 
नांनता है (तथ ) तैसे ( तेण ) उप्त पुद्ठलके साथ ( वंधो ) बंध 
€ जाणीददि ) जानो । 
विंशिपा-नैसे अमूर्तीक व परम वेतन्य ज्योतिमें परिणमन 
रखनेके कारण यह परमात्मा वर्ण जादिसे रहित है, ऐेमा होता 
हुआ भी रूप, रस्त, गन्ष, स्पर्श प्तहित मूर्तीक अच्योंसो और उनके 
गुणोंको मुक्तावस्थामें एक समममें वर्तनेवाले सामान्य और विशे- 
यो ग्रहण करनेवाले केबछ दर्शन और केवरज्ञान उपयोगक्रे 
डारा ज्ञेग ज्ञायक सम्नन्धसे देखता जानता हे यथ्पि उन ज्ञेगोक्ले 
साथ इतका तादात्य सम्बन्ध नहीं है अर्थात्‌ वे मूर्तीक दब्य और 
गुण मिन्‍न हैं और यह ज्ञाता रप्य उनसे भिन्‍न है। अथया 
ऊँसे कोई भी सप्तारी जीव विशेष भेदज्ञानरे न पाता हुआ काट 
च पापाण आदिकी अचेतन मिन सतिमारे देखकर यह मेरेड्ारा: 
पुमने योग्य है ऐसा मानता है। यद्यपि यहा सत्ताड़ो देखने मात्र 
डरशनके साथ उप्त प्रतिमाका ताइस्‍त्य सम्मन्य नहीं है तथापि 
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छव्य दर्शक सम्बन्ध है अथवा बेसे कोई विशेष भेदज्ञानी समव- 
"शरणमें प्रत्यक्ष मिनेश्वरको देखकर यह मानता है कि यह मेरेद्ारा 
आराधने योग्य हैं, यहां भी यद्यपि देखने व जाननेका निनेश्वरके 
साथ तादात्य सम्बन्ध नहीं है तथापि आराष्य तथा आराधक 
सम्बन्ध है तेसे ही मूर्तीक द्वव्यके साथ बन्ध होना समझो । यहाँ: 

हू भाव है कि यद्यपि यह आत्म निश्चयनयसे अभूर्तीक है 
तथापि अनादि कर्मबन्धके वश़्से व्यवहारसे मूर्तीक होता हुआ 
द्रव्यवंधके निमित्त कारण रागादि विकल्परूप भावबंधके उपयोग- 
को करता है। ऐसी जवस्था होनेपर यथपि मूर्तीक दृव्यकर्मके साथ 
जात्माऊ तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है तथापि पूर्वमें कहे हुए दृ्टा- 

* तसे संयोग सम्बन्ध है इसमें कोई दोष नहीं है । 

'.. भावार्य-इस गाथामें आचार्यने अपने आत्माके साथ द्रव्य- 
कर्म ज्ञानावरणादिका बंध होसक्ता है इस्त, बातवों स्पष्ट क्रिया 
है । जद मात्र जेय ज्ञायः सम्नन्ध है वहां मूर्तीक द्रव्य और 
गु्णोंकी अपने ज्ञान खभावसे बीतरागतारूप जानते हुए भी 
आत्मा बन्धको प्राप्त नहीं होता है । केवलज्ञानी अरहंत परमात्मा 
सब मूर्तीऊ व अमूर्तीक द्रव्योंकी परम वीतरागतासे देखते जानते 
है इसलिये उनके बन्‍्ध नहीं होता | इसी तरह अन्य वीतराग 
सम्यग्ड्टी जात्माएं भी जगतके मूर्तीक अमूर्तीक पदार्थोकों यद्धि 
उदासीनतासे उनके वस्तु स्वरूपको मात्र समझते हुए देखते नानते 
हू हो उनको इस दर्शन ज्ञानसे भी बन्‍्ध नहीं होता। बन्धका 
कारण रागट्टेप है| संप्तारी आत्मा अनादि कम्मेबन्धके सम्बन्धके 

कारण उन फर्मेके उद्यके निमित्तसे रागद्वेप परिणति कर लेता है 
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इसीकी अशुद्ध उपयोग कहते हैं । इप् जशुद्ध उपयोगका निमितत | 
पाकर कर्म : वर्गणाएं स्वये कर्मरूप हो आत्माके साथ सेयोगरूप 
ठहर जाती हैं । 

भिनके रागहैप नहीं होता वे मूर्तीक पदार्थों को देखते जानते 
हुए भी बन्षको प्राप्त नहीं होते। शुद्ध आत्मामें रागद्ेप नहीं होते - 
इप्नडिये वे मूर्तीक कमोसे नहीं बंधते हैं । अहां आचार्यने यह 
दिखाया हे कि नेसे यह आत्मा स्वरूपसे अमूर्तीक होता हुआ 
भी मूर्तीक पदार्थोकों देखता मानता है इसी तरह मूर्तीकके साथ 
संयोग भी पाछेता है | वास्‍्तवमें जो जात्मा क्रिप्ती भी समयमें 
अमूर्तीक शुद्ध कर्मेबंधसे रहित होता तो वह कभी भी बन्धर्मे 
नहीं पड़ता, क्योंकि विना रागह्ेष मोहके आत्माके द्रब्यकर्मोका 
चंध नहीं दोप्तक्ता | यह आत्मा इस संप्तारमें अनादिकालसे ही 
अंपरूप ही चला आरहा है-स्वमावसे अमूर्तीक होनेपर भी इसका 
कोई भी अंशरूप प्रदेश खनंत दव्यकर्मदशीणाओंके मावरणसे 
रहित नहीं है, इप्तलिये व्यवहारमें इस सेप्तारी आत्माको मूर्तीक 
कहते हैं ओर इस मूर्तीक आत्माके ही मूर्तीक पुद्ठकोंका बंध होता 
है। जैसे मूर्तीक आत्मा राय द्वेष मोहपुर्वक पदार्थोक्ों देखता 
जानता हे वेसे यह कर्मपुद्चछोंसे भी संयोग पा जाता है। नेसे 
देखते जानते हुए मूर्तीक द्वव्योंका आत्माके साथ न मिटनेवाला 
<्लादात्म्य सम्बन्ध नहीं है किन्तु मात्र राग सदित ज्ञेय ज्ञायक संबंध 
डैवैसे मूर्तीक आत्माका दव्य केमोक्रे साथ तादात्पय संबंध नहीं है किंत॒ 
मात्र सेयोग सम्बन्ध है। मृर्तीऊ जात्मापर प्रत्यक्ष सूर्तीक पदायोका 
अपर पड़ता दीखता है | नेसे मादक वस्तुको पीलेनेसे . . वि* 
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जाता है। अथवा सराग मूर्तिको देखनेसे सराग भाव व वीतराग 
« मूर्तिकों देखनेसे वीतराग भाव होता है | अथवा मेसे सरागी 
पुरुष बुद्धिपुवक भोजन पान वस्थादि अहण करता है तेसे वही 
सरागी अबुद्धि पूर्वक कम सिद्धांतके नियमसे कर्मवर्गणाओंकों झरह- 
णकर पूर्वबद्ध मूर्तीक द्रव्यके साथ बांध लेता है | टीकाकारने तीन 
इृष्टांत दिये हैं-एक केवलज्ञानी परमात्माका कि वे अमूर्तीक होते 
हुए भी ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्धसे मूर्तीक द्व्योंको देखते जानते हैं. " 
तो भी उनमे तन्मयी नहीं हैं | दूसरा साधारण भेद ज्ञान रहित 
पुरुषका कि वह अरहंतकी मूर्तिको देखकर अपने दशक व दशैन 
सम्बन्धको जोड़ देता है कि यह पुजने योग्य हैं व पृजक है। तीसरा 
एक विशेष भेद विज्ञानीकरा जो समवशरणमे साक्षात्‌ अरहंतको 
देखकर उनसे पूज्य पुनक्र सम्बन्ध करता है | इन द्शांतोते यही 
दिखलाया है क्नि नेसे इनमें एक तरहका संयोग सम्बन्ध है वैप्ता 
ही आत्माक्ा द्रव्यकमोके साथ संयोग प्म्बन्ध है| नो मूर्तिको 
अरहँतकी स्थापना समझकर उस्त सूतिको पुजकर अरहँतकी मैंने 
पूजा की ऐसा समझते हैं वे तो भेदविज्ञानी हें | परंठु जो 
मूर्तिको ही प्राक्षात्‌ अरदंत एकांतसे मान ले और स्थापना है ऐसा 
न समझे उसे बृत्तिकारने विशेष भेद विज्ञान रहित पुरुष कदम है 
ऐसा भांव झलऊता है। 
श्री अम्ृतचन्द्र आचार्यने अपनी वृत्तिमे इसतरद दिखलाया 
है कि भूर्तीक छब्यक्े नो राग सहित देखता जानता है वही स्वयं 
रागी होसर उससे बेध जाता है | इसके दो दृष्टंत दिये हैं--एक 
सो जज्ञानी बालकका जो मिद्टीके बेलको अपना जानता है | दूसरे * 
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ग्वालियेफा जो सच्चे बैल्को अपना जानता है | यद्यपि दोनों ही 
तरहके बेऊ बालक या ग्वालियेसे जुदे है तथापि यदि कोई 
उनकी नष्ट ऊरे, तिगाडे बे जावे तो बालक और खालिये 
दोनोऊफ़ी भह्या दु ख होगा क्योंकि उनका छान उन चेछेके निमि 
ससे उनके आकार राग पघतहित परिणमन क्ररहा है | यही उन 
परस्वरूप बेलेक्े साथ उनके सम्बन्धरा व्यवहार है। इसी' 
त्तरह अमूर्तीक जात्माका जो अनादिकाल्से प्रवाहरूपसे एक: 
क्षेत्रावगाहरूप पुद्ठलीऊ कर्मोके साथ सम्मन्ध चला आरहा है उनके 
उदयफ्ा निमित्त पाऊर राग छेष मोहरूप अश्जुद्धोपयोग होता है 
यही भाव बध है | इसीसे आत्मा बधा हुआ है | पुढ़छीऊ कर्मो- 
का वध व्यवहार मात्र है। यही मावबध द्वव्यनधका कारण है । 
मावत्रधसे नवीन द्रव्य कर्म उस्ती कम सहित आत्मार्में सयोग 
पाठेते है । श्री तत्वाथप्तारमें अम्नतचठ्रस्वामीने इसी प्रश्नों 
उठाकर कि अमूर्तीऊक़ा बन्ध मूर्तीकके कैसे होता है ? इप्त तरह 
समाघाने किय्रा है -- 

मे च बन्धाध्राणिद्वि सा मुर्स कमाम्ेरमन | 

अमुर्ते्त्यने का तात्तस्प॒ मूरत्तिप्गैसाद्ैत ॥ १६॥ 

अनादिनिय्यसम्पन्बस्सह कर्मीमेश सत्र ) 

आमू्चस्यायि सत्पैक्य मृतत्वमबसीयते || १७ ॥) 

याथध प्रति भक्‍त्यैहमया यानुप्रवशन | ग 

सुगपवृद्राधित स्वर्णसैष्यवत्त बच्मण || १८ ॥ 

तथा च मुर्तिमानात्मा खुताभेमवदशनात्त्‌ | 

से हामृत्तत्य नमछो मादेशा मद॒कारिणों [! १९ ॥ 
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भाषार्थ-अमूर्तीक आत्माके साथ सूर्तीक कर्मोका बंध अने- 
कान्तसे असिद्ध नहीं है क्योंकि किसी अपेक्षासे आत्माके मूत्रिपना 
सिद्ध है । इस अमूर्तीक आत्माका भी द्वत्य कमेके साथ मवाह 
रूपसे अनादिकालसे घाराबाही सदाका प्स्मन्ध चछा आरहा है 
इसीसे उन मूर्तीक द्वव्यक्मोके साथ एकता होते हुए आत्माको 
भी सूर्तीक कहते हैं ।वेंध होनेपर रिसके साथ बन्ध द्वोता है उसके 
साथ एक दूसरेमें पवेश होजानेपर परस्पर एकता होजाती है जैसे सुबणे 
और चांदीको एक साथ गलानेसे दोनों एक रूप होनाते हैं उसी 
तरह भीव और कर्मोका बंध होनेसे परस्पर एकरूप बंध होनाता 
है। तथा यह कर्मबद्ध संसारी आत्मा मूर्तिमान है क्योंकि मदिरा 
आादिसे इसका ज्ञान बिगड़ जाता है। यदि अमूर्तिक होता तो 
जैसे अमू्तिक आकाशमें मद्रा रहते हुए आक्राशक्ो मदवान नहीं 
कर सक्ती वेसे आत्माके कमी ज्षानमें विकार न होता | संप्तारी 
आत्मा मूतिक है इसीसे उसके कर्म बंध होता है | नेसे ,आत्मा 
निश्चयसे अमूर्तीक है बेसे उप्तके निश्चयसे बध भी नहीं है। जेसे 
आत्मा व्यवहारसे मूर्तीक दे वेसे उसके व्यवद्ारसे बंध भी होता 
है। इस तरह अनेकांतसे समझ केनेमें कोई प्रकारकी शंका नहीं 
रहती है। सर्वथा झुद्ध अमूर्तीक यदि आत्मा होता तो इसके बंध 
सूर्सीकमे कभी प्रारंभ नहीं हो प्क्ता था। अनादि संप्तारमें कर्म 
सद्दित ही आत्मा नेप्ता अब प्रगट है वेसा अनादिसे ही चछा आ 
रहा दे इसीसे कर्म्ंघको व्यवस्था सिद्ध दोती है ॥ ८५ ॥ 

इम त्तरद झुद्बुद्ध एक छमावरूप जीवके क्थनकी सुख्य- 

तासे एक गाया, फिर अमृर्तीक मीवका मूर्तीऊ कर्मेके साथ केसे 


/ द्वितीय खंड [३१३ 
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चंघ होता है इस पूर्व पक्षरूपरो दूसरी, फ़िर उप्तका समाधान करते 
झुए तीप्तरी इस तरह तीन गाथाओंसे प्रथम स्थछ समाप्त हुआ | 
उत्थानिद्या-राग छेप मोह छक्षणके घारी भाववन्धका खरूप 
हते हैं;-- 
उबओगमओ ज्ोवो मुज्कदि रज्जेदि वा पदुस्सेदि । 
पप्पा विविधे विसए जो हि पुणो तेहिं संबंधों ॥ <६॥ 
उपयोगमयो जीवो मुझ्मति रप्यति या प्रद्नेष्टि | 
प्राष्य विविधान्‌ विषयान्‌ यो दि पुनछतेः सम्सन्धः ॥ ८६ ॥ 
अन्वय सहित सामान्याथेः-(डवओगमओ जीवो) उपयोग 
मई जीव (विविधे विसये) नानाप्रकार इंद्रियोंके पदार्थोक्नो (पप्पा) 
चाकर (मुद्यदि) मोह करलेता है (रज्नदि) राग कर लेता है (वा) 
अथवा (पदुस्सेदि) ठ्वेप कर लेता है | (पुणो) तथा (ह्वि) निश्चयंसे 
32 जीव (तेहिं, संबेधो) उन भावोंस्ते बन्धा है यही भाव- 
अंघ है | 
विशेषार्थ--यह जीव निश्चय नयसे विशुद्ध शान दर्शन 
डउपयोगका धारी है. तीमी अनादि काछुसे कर्मबंधकी उपाधिके 
वशसे जेसे स्फटिकमणि उपाधिके निमित्तसे अन्य भावरूष परि- 
णमती है इसी तरह कर्मझत औपाधिक मावोंसे परिणमता हुआ 
इंद्रियोंके बिषयोंसे रहित परमात्म खरूपकी भावनासे विपरीत 
नाना प्रकार पैचेंद्रियोंके विषयरूप पदार्थोक्रो पाऊर उनमें राग छेष 
मोह कर लेता है | ऐसा द्ोता हुआ यछ, जीव राग द्वेव मोह रहित 
अपने शुद्ध बीतरागमई परम घमंको न अनुमवता हुआ इन राग 
डेष मोह भावोंसे वद्ध दोता है | यहां पर जो इस नीवफे यद 
राग टेप मोह रूप परिणाम है सो ही भाववन्ध है | 


३१४ ] श्रीप्रवचनसारदीका । 
भंज्ांथ-इस गाथामें आचार्यने द्वव्यवंधके कारंग भाव: 
बेंधको स्पष्ट किया है। यह आत्मा यदि झुझछ अवस्थामें हो 
तब तो इसके कमी राग छेप मोह भाव हो ही नहीं सक्ते 
क्योंकि आत्माका स्वभाव वीतरागतासे निम परका ज्ञाता दृष्टा 
मात्र रहना है-यह उपयोगमई है। शुद्ध उपयोगमें रहना 
ही इसका घममं है| जेसे स्फटिकरमणिक्रा स्वभाव निर्मल खेत 
है वेसे यह आत्मा शुद्ध है, परंतु सेप्तारमें हरएक आत्मा प्रवाह 
रूपसे अनादिकारुसे पौद्धलिक ज्ञानावरणादि कर्मोक्री उपाधिसे 
संयुक्त चछा आरहा है। इस कारण शुद्, ज्ञान दर्शन उपग्रोगमें 
न॒परिणमता हुआ क्षयोपशमरूप मति श्रुतज्ञानसे इंद्रियोकि, 
और मनके छारा नानता देखता है| साथमें मोहका उदय है 
इसलिये पांचों इंद्रियोके ढ/श जिन २ पदार्थोकों जानता हे उनमेंसे 
जो अपनेको इष्ट भाप्तते हैं उनमें राग और मोह करलेता है। तथा 
जो अनिए भासते हें उनमें हूप कर छेता है| उस समय यह 
आत्मा उप्त राग टेंप या मोहके भावसे तन्मई होकर रागी, छेपी, 
मोही हो ज्ञाता है | जेसे स्फटिफ॒मणि काले, पीछे, हरे डाकके 
सम्बन्धसे अपनी झुझुताड़ो छिपाकर काली, पीली, हरी भाप्तती 
है। इस जीवके इस राग छेष मोह भावकी इसी लिये भाव'वंष 
कहते है क्योंकि उप्तक्ना उपयोग उन भावोंसे'बन्धा हुआ है। 
आथात्‌ उपयोगने अपनेमें -राग्वेय मोहका रंय चढ़ा लिया दे | 
जैसे सफेद वस्त्र काले, पीछे, हरे, छाल रंगमें रंगनेसे रंगीन हो 
जाता है वेसे यह आत्मा रामद्वेप मोहमें रंग जानेसे' रागीदेेपी 
जेद्दी हो जाता है | उस समय आत्माड़ी स्वामाविक बीतेरांगता 


"कक." 
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ठक ज्यंती है | इसी भाववंधसे यह आत्मा नवीन कर्मेबंध करता 
है | प्रयोजन यह है कि जेसे सफेद वस्त्र व स्वच्छ स्फटिकको 
देखनेकी इच्छा करनेवाला रंगके व डाकके प्म्बन्धको छुड़ाता है. 
इसी तरह हमकी शुद्ध आत्माके लाभके लिये, रोगद्वेप मोहके कारण- 
भूत कर्मब्रंधनकों आत्म[से हटाना चाहिये और इसी लिये अभेद॑- 
रत्नत्रयका शरणलेकर स्वानुभवके बलसे मोहके बलको नि काना 
चाहिये | यहां मोहसे मिथ्या श्वृद्धान तथा राग ढ्वेपसे क्रोथादि 
कपायोंक्रा आवेश समझना चाहिये। यही राग्र छ्वेप मोहंबन्धके 
कारण है ऐसा दी समयप्तार .कलशमें स्वामी अमृतचंद्राचार्यगे 
कहा है--- 
प्रच्युत्य धुद्धनयतेः पुनरेव ये लु, रागादेयोगरमुप्रयाँति विमुक्तोघा । 
से कर्मग्रचामेद विश्रति पूर्वयद्ध-द्रव्याखवैः कृतावा वैजावैकस्पजालयू ॥९-५॥* 
भावार्थ-नो कोई जीव शुद्ध निश्चय नयके विपयभूत शुर्धा: 
त्मानुमबप्ते छूटकर ज्ञान रहित हो राग ट्वेष मोहको परिणमत्े हैं वे 
ही पृर्वमें बांधे हुए कमेकि अनुसार नाना प्रकार भेदरूप कर्मेबंधको 
प्राप्त करते हैं। इससे यह प्रिद्ध दवै कवि रागडेेप मोह कर्मब्ंधके 
कारण होनेसे भावत्रन्ध हैं ॥ ८६ ॥ 
इत्थानिका-आगे भावबंघके अनुसार *द्वव्यथन्धका स्वरूप 
बताते हैं-- 
भावेण लेण जोवबो पेच्छदि ज्ाणादि आगदं विसए | 
रज्जदि्‌ तेणेव पुणो बज्कदि फम्मत्ति उबएसी ॥ ८४॥ 
भावेन रेन जीउ: पश्वति जानात्यागर्त बिय्ये | 
ख्यति देनैव पुनर्व्यते कॉल्युपदेशश ॥ ८७ ॥ 
अन्वय सहित सामास्या्ः-(जीवी) जीव (“जेण 


३१८ ) श्रीप्रचचनसारटोका | 


शिव कर टिक डक परत जेल आल अर मम शी 
मिप्त रागठेघ मोहमावसे ( विसए आगदे ) इन्द्रियोंके विपयमें 
आए हुए इटट अनिष्ट पदा्योको (पेच्छदिं) देखता है. (नाणादि) 
जानता है (तेणेव रज्यदि) उप्तही भावसे रंग माता है (पुणो) तब 
(कम्म) द्रत्यकर्म (वज्ञ्दि) बन्ध जाता है. ( इति उबएसो ) ऐसा 
श्री गिनेन्द्रका उपदेश है। पु 
विशेषा्-यह जीव पांचों इन्द्रियोके जाननेमें जो इृष्ट व 
अनिष्ट पदार्थ आते है उनको जिम परिणामसे निर्विकल्परूपसे 
देखता है व. सविकत्परूपसे जानता है उस्ती ही दरशनश्ञानमई 
उपयोगसे राग करता है क्योंकि वह्‌ आदि मध्य अन्त रहित, व 
शागद्वेपादि रहित चेतन्य ज्योतिस्वरूप निम भात्म द्वव्यकी न श्र- 
द्वान करता हुआ, न जानता हुआ और समस्त रागादि विकल्पोंको 
छोड़कर नहीं अनुभव करता हुआ वर्तन कर रहा है इसीसे ही 
रागी छपी मोही होकर रागद्वेप मोह कर लेता है | यही भाव- 
बंध है | इमी भाव बंधे कारण नवीन द्रव्यकर्मोकों बांधता है 
* ऐसा उपदेश हे । 
भावार्थः-इस गाधामें आचायेने यह बतलाया है कि इस 
आत्माका अशुद्ध ज्ञानदशनोपयोग द्रव्य कर्मकेवेधफे लिये निमित्त 
कारण है। थे कर्मवगेणाएं आत्माके मावोकझा निमित्त पाऊर स्वयं 
कर्मेरूप वंध जाती हे | यदि यह आत्मा बीतराग भावसे पदा- 
थौंड्षो देखे जाने तो भावबंध न हो परन्तु यह रामहेेष मोहके साथ 
देखता जानता दे इससे अपनेमें भाव बैधों पाकर द्वव्यवन्प 


करता है। तात्पय यद्द है कि वीतराग भावसे ही देखना जानना 
पदितऋारी है ॥८जा 


' द्वितोव खंड [३१७ 
इस तरह भावबंधके कथनकी मुख्यतासे दो गाथाओंमें 

दूपरा स्थल पुर्ण हुआ | 
उत्थानिका-आगे बंध तीन प्रकार है। एक तो पूर्ववद्ध 

कर पुद्छोंका नवीन पुद्ठठः करमोके स्ताथ बंध दोता है | दूसरा 

'जीवका रागादि भावके साथ बंध होता है। तीपतता उप्ती मीबकाः 

'ही नवीन द्रंव्यकर्मोसे बंध होता है, इस तरह तीन प्रकार बन्पके- 

स्वरूपको कहते हैं. « 

फासेहिं पोग्गलाणं व'थों जीवस्स रागमादीहिं। 

! आण्णोणं अलूगांहो पोग्गलजीवप्पगों भणिदों ॥८८॥ 
स्पर्री: इद्ढछाना बंधो जीवस्‍्य रागांदिमिः | 
अन्योन्यमबगाह: ४द्रछजीवात्मग्ी भगत: )| ८८ ] 
अस्वय मद्ित सामाम्याथः-( पुग्गछाण ) पुदुलोंछ्ा (बंपो) 

“बन्ध ( फासेहि ) स्विग्प रूक्ष स्पशसे, ( जीवस्स ) जीवका बन्ध 

(रागमादीहिं) रागादि परिणामोंसे तथा ( पोगलमीवप्पगो ) पुदुछ 

ओर जीवफ़ा वनन्‍्ध ( अण्णोण्णं अवगादहो ) परस्पर अवगाहरूप 

€ भणिदों ) कह्या या हे | 
विशेषा्ः-जीवके रागादि भावोंके निमित्तसे नवीन पुद्दलीक 

"द्रब्यकर्मीका पूर्वमें जीवके साथ बसे हुए पुद्ठलीक द्वव्यकर्मोफे स्ताथ 

अपने यथायोग्य चिक्रने रूखे भुणरूप उपादान कारणसे जो बंध 

होता है उप्तको पुद्रल बंध कहते हैं | वीतराग परम चेतन्यरूप 

'निन आत्मतत्वकी भाववासे शून्य जीवका जो रागादि भावों 

परिणमन करना सो जीवबन्ध है। निर्विकार स्वत्तवेदन ज्ञान रहित 

हो स्निग्ध रूक्षकी नगद रागदेपमें परिणमन होते हुए भौवका- 








१८ ) श्रीत्रवचनसारटोका । 


बंध योग्य स्निग्ध रूक्ष परिणामोंमें परिणमन होनेवाले पुद्ठलके साथ 
जो परस्पर एक क्षेत्र अवगाहरूप बन्ध है वह जीव पुदुछ बन्ध 
है इस तरह तीन प्रकार बंधका लक्षण जानने योग्य दे | 
भावारय-इस गाथामें आचायने अन्ध तत्वका वर्णन किया 
“है । बाप्त्वमें दो वस्तुओंक़ा मिलऋर एक्मेक होनाना उप्तको बंध 
कहते हैं । यह वन्ध पुद्टल दृव्यहीमें हो सक्ता है |,पुदुलके पर- 
माणु या संघ एक दूसरेसे स्निग्ध रूक्ष गुगके दो अविमाग प्रति 
च्छेद या अशके अधिक होनेपर परस्पर ,मिलकर ,एक घन्धरूप 
स्कंध दो नाते,हैं जे्ता पहले कहचुके हैं| इस्त तरहका,बंध उस्त 
समयमें भी होता दे जब भीवके योग और कपायके .निमित्तसे 
द्रव्य कर्मेबगैणाएं आश्रवक्तप होती हैं | पूर्वमें बांधी हुई पुद्ढीक 
द्रव्य कमे वर्गणाओंके साथ नवीन आश्रवरूप हुए पुदलीक कमे 
बर्गणाओंका परष्पर स्निग्प रुक्षगुणके कारण बन्प द्वो' जाता है। 
“इसको पुद्ठरू बंध कहते हैं | इस तरहकी व्यवस्था बच्तुस्वरूपर्के 
.समझने पर यह बात अच्छी तरह ध्यानमें आजागगी,फि शुद् 
आक्ाके कर्मवन्‍्ध होना असंमव है। अनादिकालसे आला अशुद्ध 
डे अधात्‌ कर्मबन्ध सहित है ऐसा माननेपर ही नवीन द्वव्यक्र्मोका 
[राने द्रब्यकर्मोफे साथ बन्ध बन सक्ता है, क्योंकि वास्तवमें बन्ध 
रूप पर्याय पुदुरमे ही होती दें। यह एक प्रकारका पुद्लमंध है। 
, - मोहनीम:रे कर्मेंके उद॒यके निमित्तले ज़ीवके भावोंमें परि 
णति,द्ोकर उनका रागद्वेष मोहरूप परिणत हों माना सो जीवर्धंध 
है। आत्मा क्रिप्त तरह रागटेपरूप परिणमता दे इसका खरूप 
झब्देसि कहना बहुत दुलेम,दहै । जो बिल्कुल वीतराग हो चुके 


3द्वितीय, खंड ,। [३१६ 


; दें. उनके कमी भी रागृद्वेप ,मोह प़ेदा नुद्ीं,हो सके क्योंकि 
उन्होंने मोहकर्मका ही नाश कर डाला «है। :निन्‍दोंने 
मोहका नाश नहीं किया है उनके भीतर रागद्वेप भोह भी 
किप्ती न, किप्ती,पर्योयर्में कम या अधिक अनादिकाइसे होते ही 
रदते हैं, केवल उपश्म सम्यक्तमें या उपशम चारिज्निमें मोहके 
खउदयके दब जानेसे ,जीवोंकों अन्तर्महतेके, लिये निर्मेठ सम्यक्त या 
निर्मल वीतराग ज्ारित्न.होता है | इस अवस्थाके सिवाय क्षपक 
ओणीके दसवें गुणस्थान तक बराबर कोई न कोई प्रकारका राग 
या द्वेप या मोह सद्दित राग या द्वेष बना दी रहता है | ये राग 
द्वेप मोह नैमित्तिक या औपाधिक भाव कहलाते हैं क्योंकि जीवके 
उपयोगके साथ साथ मोहनीय कर्मका अनुभाग या रप्त झलकता 
'है । जबतके मोहनीय कर्मके उद्यसे उसका रप्त भ्रगट होता रदेगा 
स्तब ही तक जीवके रागादिरूप भाव होगा । नेसे स्फटिक मणिके 
नीचे जबतक काली, हरी, पीली डाकक्रा सम्बन्धी रहेगा तब ही 
शक यह काली, हरी, पीडी रूप झलकेगी बेसे द्वी मीवके विभाव 
आवोंकी अवस्था समझ लेनी चाहिये | पुद्लकरम वर्गणाओंमें इतनी 
अवश्य शक्ति : है कि जीवके उपयोगकोी मलीन कर देते हें या 
इसके गुणोंफो ढक देते हैं मिसका दृष्टांत हमको मादक पदार्थमें 
मिलता है | मादक पदार्थ सेवनसे ज्ञानमें -उन्मचपना हो नाता 
है| शीवका शुद्धोपयोग्से शून्य हो अशुद्धापपोगरूप होना यह 
जीवबंध या भाव॑त्र कहलाता है। 

५» + एक २ जीवके प्रदेशर्मे अनंत पुद्वलऋमंवर्गणामोंद्रा मवगादह 
रूप तिटे रूना, नेसे एक छोटेसे कमरेके आकाथमें बहतसे " 


३२० ] श्रोप्रवचचनसारंटोका | 





कोंका प्रकाश जवगाह पाकर ठहर नाता है इसको जीव युद्ृलका 
शक क्षेत्रावगाह रूप वन्‍्ध कहते हैं | इस तरह तीन प्रकारका 
बन्ध है। 
पंचाध्यायीकारने भी वन्‍्धके तीव मेद बताएं हैं-- 
अर्थतश्षिविधो बंधो मावद्रब्योमयात्मक: | 
प्रयेके तदूदय॑ यावततीयोदंदज: क्रमात्‌ ॥| ४६ ॥ 
रागात्मा भावषंघ: स जीवबईंघ इति स्मृत: | 
द्रब्य॑ पौद्दलिऊः पिंडे बंघस्तर्च्छाक्तिव वा ]| ४७ ॥| 
इतरेतरंघश्थ॒ देशानां तदद्योमिय: । 
बेष्यबंधकमाबः स्याद मार्ववधनिमित्तल: ॥ ४८ ॥ 
भावाशे-वास्तवमें बंध तीन प्रक्रार है-भ[ववन्ध, द्रव्यवन्ध, 
जौर उमयबन्ध | इनमेंसे भाववन्ध ओर दृव्यवंध तो मिन्न२ स्वतंत्र 
हैं। तीसरा उमयबन्ध जीव पुद्धलके मेलसे दोता है । रागद्वेष 
आदि परिणाम मावबंध है इस्तीको जीवबंध कहते हैं | पुद्वलका 
पिंड वही द्वव्य॑नंध है। यह्‌ बंध पुद्ुलक्की स्निग्व रूक्ष शक्तिसे 
होता है । भावबंधके निमित्तते जीवके प्रदेशोंका और द्वव्यक्रमोंका 
परस्पर एक दूसरेमें प्रवेश होना सो उमयबरघ है। 
इन तीन प्रकार वंधोंमें रगाद्रूप भाव बन्धको ही सेसारका 
कारण जानकर इनकी अवस्थाकों त्याग वीतराग साम्य अवस्थामें 
दी उहसनेका यत्न करना चाहिये, यह तात्पय है ॥८<॥ 
उत्थानिका-जागे पु सूत्रमे “जीवस्स रायमादीदिं” इस 
चनसे जो रागपनेको मावबंध कहा था वही द्वव्यवंघका काएण दे 
रैसा विशेष करके समर्थन करते हें--- 


द्वितोय खंड । [ इर१ 
सपदेसी सो जप्पा सेखु पदेसेसु पोग्यठा काया । 
पविर्॑ति जहाजोंगां तिद्ठति य जति चड्झति ॥ ८९ ॥ 
सप्ररश; स आत्मा वेषु प्रदेशेषु पुद्दला: काया। | 
प्रवशन्ति यथायोग्य तिश्ठ॒न्ति च यान्ति बष्यन्ते ॥ ८९ ॥ 
अन्वय सहित साम्रान्‍्यार्य-(सपदेसो) असंख्यात प्रदेशवान 
(सो) वह (अप्पा) आत्मा है (तेसु पदेसेसु) उन प्रदेशोंमें (पोग्गछा 
काया) कर्मवर्गणा योग्य पुद्छ पिंड (नहा रोगों) योगोंके अनुस्तार 
(पविप्तति) प्रवेश करते दें, ,(तिट्ंति) ठहरते हें, (य जति ) तथा 
उदय होकर नाते हैं (बज्ञति) तथा फिर भी बंघते हैं | 
विशेषाओः-मन, बचन, कायवर्गणाके आहुम्बनसे और 
बीयौन्तरायके क्षयोपशमसे जो आत्माके प्रदेश्ञोंमें सकम्पपना होता 
है उत्तको योग कहते हैं | डस्त योगके अनुप्तार कर्मवर्गणा योग्य 
पुद्वछक्ाय आश्रवरूप होकर अपनी स्थिति पर्यत ठहरते हैं तथा 
अपने उदयकालफो पार फल देकर उड़ जाते हैं तथा केवल 
ज्ञानादि अनन्त चतुष्टयकी प्रगय्तारूप मोक्षसे प्रतिकूल बन्पके 
कारण रागादिकोंका निमित्त पाकर फिर भी द्रव्यवन्धरूपसे बंध 
जाते हैं | इससे यह बताया गया कि रागादि परिणाम ही ब्रव्य- 
बैधका कारण है। अथवा इस गाथासे दूसरा अ्थ यह कर सक्ते हैं 
कि प्रविशन्ति शब्दसे प्रदेशवंध, तिडन्तिसे स्थितिबेध, जतिसे फल 
देकर जाते हुए अनुभागबंध और बध्यन्तेसे प्रकृतियध ऐसे चार 
शअ्रकार बंधकी समझना । 
भावार्थ-इस गाथामें आचायेने कर्मोके बंबकी व्यवस्था बताई 
है कि योगके अधिक या अल्प प्रमाणके अनुप्तार अधि” 


किया 





जश्ए ] अआप्रवचनसारटोका । 


लिए 8 हल ४ अपर कर रद कि आकर कक कक 
अरुप कर्मवर्गणा योग्य पुद्दल आत्माके सर्व भ्रदेशोंमें प्रवेश होकर 


चंघ जाते हैं वे अपनी स्थिति तक ठहरते हैं. उनमें स्थिति पर्यत 
कालतक बंटबारा हो नाता है और उत्त वंट्बारेके अनुस्तार कर्मवर्गंणाएं 
अपने २ समय पर उदय होकर या फ़ल प्रगटकर झड़ती नाती 
हैं। वे वर्गणाएं फिर भी रागादि भावका निमित्त पाकर बंध ज्ञाती 
हूँ | इस संसतारमें अनादिकाछसे कर्मबंध होनेकी यही व्यवस्था 
चछी आरही है। सदा ही इस आत्माके प्रदेशोंका सकम्परूप योग 
और कपायका उदय पाया जाता है। रागद्ेपसे रंज्षित योग अथवा 
लेश्याके ढारा यह मीव हर समय नई कर्मबर्गणाओंछो अपने 
अददेश्ोंमें प्रवेश कराता रहता है और बांधता रहता है । पुरवेयदकम 
अपना समय पाकर फल देकर झडते रहते हैं | इस तरह बंधना 
अलना वरावर जारी रहता है। मूल कारण रागड्ेपादि भावत्रंध है। 
अतएव इसको भिप्त तरह द्वो सके दूर करना चाहिये ॥८०॥ 
इस तरह तीन तरह बंधके कथनकी मुख्यतासे दो सत्रोंसे 
तीसरा स्थल पुणे हुआ। 
उत्थानिका-आगे फिर मी प्रगट करते हैं क्रि निश्चयसे 
रागादि चिकरप दी द्रव्यवंधका कारणरूप होनेसे भावत्रंध है-+ 
इतो बंधदि फम्म' सुच्चदि फम्मेदिरागरदिद्प्पा । 
एसी वंघसमासों जीवार्ण ज्ञाण णिच्छयंदो ॥ ६० ॥ 
रक्तो बन्नाति कम मुच्यचे कर्ममिः रागरद्ितात्मा | 
एप बन्धसमासों जीवानां जानोहि निश्यच ॥ ६० ॥ 
हे न्वय सहित सामान्याय-(रत्तो) रोगी जीव ही € कर्म्म 
चंधदि ) कर्मोक्ो बांधता है ने कि वेराग्यवाद तथा (रागरहिदप्पा) 


द्विताय खंड । | ३२३ 


चैराग्य सहित आत्मा (कम्मेह्टिं मुचदि) कमाते छूटता ही है--वह 
चेरागी शुभ अशुभ कर्मोंसे दंघता नहीं है. (एसो बंधसमात्तो) यह 
प्रगय्वंध तत्तका संक्षेप (नीवाणं) संम्रारी जीव सम्बन्धी हे शिप्य ! 
(णिच्छयदी जाण) निश्चय नयसे जानो ! 
विश्ेपाथ-दप्त तरह राग परिणामकों ही वंधका कारण मान 
करके सर्व रागादि विकल्प जालींक्ा त्याम करके विश्युद्ध ज्ञान दर्शन 
स्व॒भावघारी निम आत्मतत्वमें निरन्तर भावना करनी योग्य है | 
भावाथ-इसत गाथामें बहुत ही सरल्तासे आचार्यने बता 
: दिया है कि जो जीव रागछेपसे पूर्ण हैं ने अवश्य कमोंसे बंपते हैं 
तथा जो रत्नत्रयके प्रभावसे बीतरागताकों धारते हैं वे नए कर्मोको 
* न बांधकर पुराने कमोसे छूटते हें । इससे यह बताया गया कि 
रागदवेप संप्तारफे कारण हैँ व वीतरागभाव मोक्षका कारण है। 
इसलिये मुमुक्षु जीवको निरन्तर रागादि भावोंके रह्को 
इटनेके लिये निमात्माकी विभूतरिक़ों ही अपनी प़रमझ उ्तीमें 
जन्मय द्वो वीतराग भावकी निरंतर भावना करनी चाहिये । 
श्री पूज्यपाद स्वामीने इटोपदेशरमें भी ऐसा ही कहा है- 
यध्यते मुच्यते जीव: सम्रभो निर्मेम: क्रमात्‌ | 
तस्मात्सपंप्रयत्नेन निर्ममत5 विचिठयेत्‌ ॥ २६ हा 
भावार्थ-ममतायाछा जीव कर्मोसे वंधता है जब्र कि समता 
रहित जीव मुक्त होता है इसलिये सर्वे तरह उद्यम करके मिमम- 
! क्ष्य भावका चिन्तवन करना चाहिये [| ९० ॥ 
इत्था/निका-आगे हत्पतंघका साथक जो जीजका रागादि- 
रूप ओपाधिक परिणाम है उसके भेदकी दिखाते हैं:--- 


झ्श४छ ] श्रीप्रवचनसारठढोका ) 


पारिणामादो बंधों परिणामों रागदोसमोहज्लुदों । 
अखुद्दो मोहपदोसों खुहो व अखुदो हृवदि रगो ॥६१॥ 
परिणामाद्वस्धः परिणामों रागद्वेघमोहयुत+ | 
अशुमौ मोहप्रद्देघों शुमो वा शुमो भवति राग; ॥ ६९ [ 


अस्वयसहित सामान्याथेः-(परिणामादो) परिणामोंसे (धो) 
बेघ होता है । (परिणामों) परिणाम ( रागदोप्तमोहज्ुदो ) रागद्ेप 
मोह युक्त होता है. (मोहपदोसो) मोह और द्वेष भाव ( असुहो ) 
अशुभ परिणाम है | (रागो) रागभाव (सुहो) शुभ ( व असुहो ) 
व अशुभ रूप (हवदि) होता है । 


विशेषार्थ-बीतराग परमात्माके परिणामसे विलक्षण परिणाम 
शागद्वेष मोहकी उपाधिसे तीन प्रकारका होता है । इनमेंसे मोह 
ओर ट्वेष दोनो तो अश्युभ भाव ही हैं। राग शुभ तथा णश्ुः 
अके भेदसे दो प्रकारका द्वोता है | पंचपरमेष्ठी आदिमें भक्तिरूप 
भाव परम राग कहा जाता है । भत्र कि विषय कपायोंमें उल्झा 
हुआ भाव अशुभ राग होता है | यह तीन ही प्रकारका परिणाम 
सर्वे अफारसे ही उपाधि सहित है इसलिये बंधरा कारण है। ऐसा 
जानकर शुभ तथा अश्युभ समस्तराग द्वेप भावके नाश करनेके लिये 
सर्वे रागादिकी उपाधिसे रहित सहजामन्दमई एक छक्षणघारी 
सुलाइतलमावमई मिम आत्मद्रव्यमें ही भावना करनी योग्य है । 
यह तात्पय है | 

भाजार्थ-इस्त गाथामें आचार्यने यह स्पष्ट किया दै कि बेघका 
कारण जीवज्ध अग्ुद्ध भाव है नो मोहनीय कमके उदयकी, 


द्वितीय खंड। * [ ३४५ 


उपाधिके निमित्तसे होता है। मोहनीयकर्म दशनमोह और 
चरित्रमोहके भेदसे दो प्रकार है। दर्शनमोहके उदयसे मिथ्या- 
अद्धानरूप मिथ्यारुचिमई भाव होता है निप्तसे यह जीव 
मोक्षकी रुचि न रखफ़र संप्ताकी रुचि रखता हुआ संप्तारके 
सुखोंमें व उनके कारणोंमें तथा उन सुखोके सहकारी धर्मामातोंमें 
रुचि करता है | यह महा अशुर्भ भाव है। इसी भावसे जीव 
मिथ्यात्तकी स्थिति सत्तर कोड़ाकोडी सागर बांधता है। चारित्र 
मोहफे उदयसे रागद्वेपभाव होता है । क्रोध व मान कपाय तथा 
भरति, शोक, मय, जुयुप्सा इनके उदयमनित भावऊ़ो देप कहते 
हैं | यह छ्टेष परिणामोकों संस्केश या दुखी व मलीन करनेवाला 
है इप्तलिये जशुभ भाव है। लोम व माया फपाय तथा रति, 
हास्य, स्रीवेद, पुंचेद, नपुंस्कवेद इनके उदयसे दोनेवाले भावको 
राग कहते हैं | यह रागभाव जो पांचो इच्द्रियोके भोगनेगें थे 
अभिमानादिकी पुष्टिके छिये होता है वह अशुभ संग है। 
जब कमी इन ही क्षपायोंकी मंदतासे श्री अरहंत सिडः आदि 
पांच परमेष्टियोंमें भक्तिरूप पूजा, दान, परोपकार, जप तथा 
खाध्याय करनेकी आकांक्षारूप माव होता है वह शुभ राग हे [ 
इनमेंसे शुभ राग तो पुण्यत्रंध करता है भर परम्पराय मोक्षका कारण 
है. जब कि जद्युम राग, मोह और ढेप भाव तो मात्र पाप कमेको 
बंधते हैं इससे सर्वेथा त्यागने योग्य हैं | प्रयोनन यह है कि इस 
सर्व बंधके कारणभाबोऊ़ो त्यागनेफे लिये हमें नित्य झुद्योपयोगकी 
ही भावना करनी योग्य है | वास्तवमें परिणाम ही वंधका कारण 
है जैप्ता श्री जात्मानुशाप्तनमें कहा हैः--- 


इर६ ) ओप्रवचनसास्टोका । 





परिणाममेव कारणमाहु: पछ पयृण्यपापयो: प्राज्ाः । 
तस्मात्यापापचयः पुष्योपचयश्र सुविधेयाः ॥ श्र ॥ 
भावायः-आचायोने परिणामको ही पुण्य तथा पापका कारण 
कहा है इसलिये पापोंका नाश और पुण्यका संग्रह करना योग्य 
है| यह प्रथम अव्स्थाका उपदेश है। वीतराग भाव अबंधका 
करता है वही उपादेय है, यह तात्यये है ॥ ९१ ॥ 
उत्पानिका-आगे कहते हैं कि द्वब्यरूप पुण्य पाप बन्धका 
कारण होनेसे झुभ अशुभ परिणामोंफ़ो पुण्य पापकी संशा है तथा 
झुभ जशुमसे रहित झुद्धोपयोगमई परिणाम मोक्षका कारण है-- 
सुहपरिणामों पृष्णं अस़॒हो पावत्ति भमणियमण्णेसु । 
परिणामोणण्णगद्दों छुघखघखयकारण समये ॥ ६३ ॥ 
शुभपरिणाम; पुण्यम्शुभ: पापमिति भणितमन्थेधु । 
परिणामो दनन्यागतों दुःखक्षयकारणें समसे ॥ ९२ ॥ 
अन्बप सह्दित साम्रान्याथे-( अण्णेसु ) अपने जात्मासे 
उन्य दरव्योंमें ( सुहपरिणामों ) झुस रागरूप भाव (पुण्णे) हन्य 
पुन्यवन्धकां काएण होनेसे भाव पुण्य है (असुहो) व अशुभ राग- 
रूप भाव ( पावत्ति भणियम्‌ ) द्वव्य पाप बन्धका कारण होनेसे 
भाव पाप कहा जाता है तथा (अणण्णगदो परिणामो) अन्य द्वव्यमें 
नहीं रमता हुआ शुद्ध भाव ( दुव्खरखयकारणं ) संप्तारके दुःखेंकि 
दायका कारण भाव है ऐसा (समये) परमागम्म कहा है । 
_.. विश्ेपार्थ-अपने शुद्धत्मासे मिन्न सर्व शुभ व जम द्रव्य 
हैं। इन द्रव्येफि सम्बन्धें रहता हुआ नो शुभभाव है बह 
पुण्य है जीर जो जशुमभाव है वह पाप है. तंथा शुद्धोपयोग- 


द्वितोय खँड । ( ३२७ 





रूप भाव मोक्षका कारण द्ोनेसे झुदछ भाव हैं ऐसा परमागमर्मे 
कहा है अथवा ये भाव यथासमव लव्पिऊ्राल्में होते हैं । विस्तार 
यह है कि मिय्याद्ष्टि, स्राप्तादन जोर मिश्र इन तीन ग्रुणस्थानोंमें 
तारतम्यसे अथीत्‌ कमती कमती अश्भुभ परिणाम होता है ऐसा पहले 
कहा ना चुका है| अविरत सम्यक्त, देशविरत तथा ग्रमत्तप्तयत इन 
सीन गुणस्थानोंमें तारतम्यस्ते शुभ परिणाम कहा गया है | तथा 
अप्रमत्त गुणस्थानसे क्षीणक्पाय नाम बारहदें गुणस्थानतक तारतम्यसे 
शुद्घोपयोग ही कद्दा गया है। यदि नयक्री अपेक्षासे विचार करें तो' 
मिथ्यादष्टि मुणस्थानसे क्षीणक्रपाय तकके गुणस्थानोंमें अग्जुद्ध निश्चय 
नय ही होता है | इप्त अश्जुद्ध निश्चय नयके विपयमें डुद्धोपयोग 
केसे प्राप्त द्वोता है ऐसी पृ्वेपक्ष शिप्यने की। उप्तका उत्तर देते हैं 
कि वसस्‍्तुके एक देशकी परीक्षा मिप्तसे हो वह नयका लक्षण है | 
तथा शुभ अशुभ व शुद्ध दव्यके आलम्बनरूप भावक्ी शुभ, 
अशुभ व शुद्ध उपयोग कद्दते हें | यह उपयोगका लक्षण है। इस्त 
कारणसे अग्जुद्ध निश्चयनयक्रे मध्यमें भी ग्ुदा्धात्माका आलखन 
होनेसे व शुद्ध ध्येय होनेसे व झुद्धका स!धक होनेसे शुद्धोपयोग 
परिणाम प्राप्त होता है | इस्त तरद नयका लक्षण और उपयोगक्रा 
लक्षण यथासंभव सर्वे जगह जानने योग्य हे। यहां नो कोई 
रागादि विकल्पकी उपाधिसे रहित समाधि छक्षणमई शुद्धोपयोगकी 
मुक्तिका कारण कहा गुया है प्रो शुद्धात्मा द्वव्य लक्षण जो ध्येय- 
रूप शुद्ध पारिणामिक भाव है उससे अमेद प्रधाव द्रव्याथिक नयसे 
अभिन्न होनेपर भी भेद प्रधान पर्वाया्थिक नयसे मि्न है। इप्तऱा 
कारण यह है कि यह जो समाधिलक्षण शुद्धोपयोग है. बह 


(इर८ट ] श्रोप्रवचनसासटीका || 





[देश जावरण रहित होनेसे क्षायोपशमिक खंड ज्ञानकी व्यक्तिरूप 
है तथा वह झुद्धात्मारूप शुद्ध पारिणामिक्र भाव सर्वे जावरंणते 
रहित होनेके कारणसे अखंड ज्ञानक्ी व्यक्तिरप है | यह समाधि- 
रूप भाव आदि व अन्त पतित होनेसे नाशवान है वह झुद 
पारिणामिक भाव अनादि व अनत होनेसे अविनाशी है | यदि 
इन दोनों भावोंमें एकांतससे अमेद हो तो जैसे घटकी उत्मत्तिमें 
मिट्टीके पिंडका नाश होता माना जावे वेसे ध्यान प्रयोयक्रे नाझ 
होनेपर व मोक्ष अवस्थाके उत्पन्न होनेपर ध्येयरूप पारिणामिकका 
भी विनाश होनायगा सो ऐसा नहीं होता । मिट्टीके पिंडसे नेसे 
चट अवश्थाकी अपेक्षा भेद है मिट्ठीकी अपेक्षा अमेद है वेसे ध्यान 
'पर्यायसे ध्येय भावका अवस्थाकी अपेक्षा भेद हे जब कि आत्म 
द्रव्यकी अपेक्षा अमभेद है। इसीसे ही जाना जाता है कि शुद्ध 


पारिणामिक भाव ध्येयरूप है, ध्यान भावनारूप नहीं है क्‍योंकि” 


ध्यान नाञ्ववंत है। 

भावर्थ-इस गाथामें आचार्यने यह बताया है कि जो भाव 
अपने जात्माकी ही तरफ सन्मुख दै-व किसी परवस्तुसे राग 
करता है न द्वेप परता है, दह झुद्धोप्योग भाव व आत्मार्मे एकाग्र 
रमनरूप भाव सर्व संप्तारफे दुःखोंके क्षषझ्ा कारण डपादेयभूत 
है तथा पंचपरमेटीमें भक्तिरूप व परोपकार आदिरूप परमें झुका 
हुआ उनके गुणोमें विनयरूप भाव झुभ उपयोग है, जो स्ाता बेद- 
नीय आदि पुण्य कर्मोको वांघता है| तथा विपय कषायेंकि रागमें 
छीन भाव अशुभ उपयोग है जो अप्तादा वेदनीय आदि पर 
कमोंको बांघता है। निश्चय नयप्ते शुद्धोपयोग केवलज्ञानीके ही होता 


है क्योंकि वहां निरावरण ज्ञान होगया है | जशुद्ध निश्चयनयसे 
अप्रमत्तसे क्षीणक्रपायतक होता है | क्योंकि यहां यद्यपि झुद्धात्मा 
ध्येय हैः तथापि ज्ञान निर्मे नहीं है, सावरण है | तात्पर्य यह है 
कि केवलज्ञान होनेके लिये हमको निविकल्प समाधि छक्षण झुद्घो- 
पयोगमई भावका उप्राय करना चाहिये । इसी कारणसे बाह्य 
पदाथेका मोह त्यागकर देना चाहिये। मैप्ता स्वामी अमितिगतिने 
बड़े स्तामायिक पाठमें कहा है--- 

यावन्‍्बेतत्ति भ्राह्मवस्तुविषयः स्लेंद; स्थिरों वर्तते । 

तावन्नश्यति दुःखदानकुदलः कमप्रपंच: कथं ॥ , 

आईदरैखे बमुधातलूश्य सजटाः झुप्यंति वि पादपा । 

मृत्खत्तावनिपातरोघनपरा: शाजोपशाखान्विता: ॥ ९६ ॥ > 


भावाथ-जवतक चित्तमें बाहरी पदार्थ सम्बन्धी स्नेह स्थिर 
है तबतक दुःखोंके देनेमें कुशल कर्मोका प्रपंच केसे नष्ट होपक्ता 
है ! एथ्बीतकफे मठ सहित होनेपर धूपके रोकनेवाले अनेक 
शाखाओंसे वेष्टित जदावाले वर्गतके वृक्ष केसे सूख भक्ते हैं | 
इसलिये रागद्वेप भावोंका मिटाना ही. हितकारी है ॥ ९२॥ 

इस तरह द्रव्य बेघका कारण होनेसे मिथ्याक्तय राग्रादि 
विकल्पकूस भाव बन्‍्ध ही निश्चयसे बन्ध दे ऐसे कथनकी मुख्य- 
तासे तीन गाथाओंके छारा चौथा स्थल समाप्त हुआ । 
-»  उत्थानिका-आगे इस जल्ीवकी अपने आत्मद्वव्यमें प्रदत्ति 
झोए पएकवर्योक्े सिलवज्ििक्ते क्रएए &ः परकए जीजक़ारोंसे शेह- 
विज्ञान दिखलाते हैं:-- 


३३० ] भोप्रवचनसारठोका ॥ 





भणिदा पुढविष्पमुद्ा जीपणिकायाध थावरा य तसा। - 
अण्णा ते जोचादों जोदो वि य तेहिंदा अण्णा ॥ध्दा 


भणिताः प्रथिवीप्रमुखा जीवनिक्राया अथ स्थावराश्व श्रसाः । 

अन्ये ते जीवाजीबो5प तेम्योडन्यः | ९३ ॥ 

अन्वयसहित सामान्याथे-( पुढविध्यमुह्दा ) एथ्वीको आदि 
लेकर ( जीवनिकाया ) जीवोंके समूह ( अघ थाबरा य तत्ता) 
जथीत्‌ प्रथ्वी कायिक आदि पांच स्थावर और देन्द्रियादि त्रसत 
(भणिदा) जो परमागम्में कहे गए हैं (ते जीवादो अण्णा) वे सब 
झुद्बुद्ध एक गीवके स्रमावसे भिन्‍न हैं। ( जीवो वि य तेहिंदो 
अण्णो) तथा यह जीव भी उनसे भिन्‍न है | 


विशेषाये-टांकीमें उकेरेके समान ज्ञायक एक खमावरूप 
परमात्मतत्वकी भावनाक्रो व पाकर इस जीवने जो त्रप्त या स्थावर 
नाम कर्म बांधा होता है उसके उद्यसे उत्पन्न होनेफे कारणसे 
तथा शरीर पुद्धल्मई अचेतन होनेसे ये त्रस्त स्थावर जीवोंफे समूह 
शुद्ध चेतन्य श्वभावधारी जीवसे मिन्‍्न हैं | जीव भी उनसे बिल- 
क्षण होनेसे उनसे निश्चयसे मिन्न है। यहां यह प्रयोनन है कि 
इस तरह भेद विज्ञान हो जानेपर मोक्षार्थी जीव अपने निन 
जात्तद्रिव्यमें प्रवृत्ति करता है और परद्व्यसे अपनेको हटाता है। 
भावाय-इस गाभामें आचायने भेद विज्ञानका उपाय 
बताया है कि हमको झुद्ध निश्चयनयके हारा अपने निम आत्माके 
स्वाभाविक ज्ञानदशन सुख वीर्यमग्न शुद्ध स्वमावपर लक्ष्य देकर 
देखना चाहिये तब सर्वे पुद्धलझत जीवकी पर्ा्थे भिन्‍न मातम 
परेंगी, कि ये अनेक प्रकार प्रकार तस॒स्थावररूपके घारी जीव 


+ 
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नाम कर्मके उदयके कारण मिन्‍न २ पुटलमई शरीरोंको रखनेसे 
मित्र २ नाम पानेसे थोले जाते हें | ये सब अवस्थाएं शुद्ू मीवसे 
भिन्न दें | शुरू जीव इनसे मिन्न है। में निश्चयसे शुद्ध जीव हे। 
मेरा इनका कोई सम्बन्ध नहीं है| स्वामी अमितिगतिने बड़े 
सामाविक्रपाठमें कहा हैः:-- 
नाई कश्यचिद्ध्मि कश्चन न में भाव: परो विय्यते, 
मुंत्तयात्मानमपालकर्मसमिति ज्ञाने.. क्षणालंकर्ति | 
यध्यैवा सतिरह्ति चेतास सदा जातात्मतत्वस्थिते- 
“उधल्ताय न यंत्रितश्चिभुवन सांसारिकर्मध्नैः || ११ ॥ 
भावार्थ-मैं आत्मा हूं, निश्रयूसे सर्व कर्मसमृहसे रहित हूँ, 
शानमई नेत्रसे शोमित हूं | मेरे इस स्वभावक्री छोड़कर में न 
किप्तीझा है न कोई अन्य पदार्थ मेरा है। मिप्त महापुरुषके 
चित्तमें ऐसी बुद्धि वर्तती है वह सदा ज्ञाता दृष्टा आत्माके स्वभा- 
में टहरता है तथा तीन भवनमें सांसारिक बंधनोंसे उत्त आत्माका 
बंध नहीं होता है । 
वास्‍्तदमें हमें निम स्वभावपर उपयोग रख झुछ स्वभावकी 
ही भावना करनी योग्य है ॥॥ ९९ ॥ 
उत्थानिकाः-आमगे इसी ही भेदविज्ञानको अन्य तरहसेः 
इृढ़ करते हैं--- 
जे। ण विजञाणदि एवं परमप्पा्ं सहाचमासेद्ल । 
कोरदि अज्मबसाणं अहं ममेदत्ति मेहादे ॥ ६४ ॥ 
यो ज् विजानात्येव परमात्मा स्वभावमासादथ | 
कुरतेडष्यवसानमई ममेदमिति मोदात्‌ ॥ ९४ ॥ 


इ३४९४ )... थोप्रवचनसारदीका । 


0 नकद कद? कद कक मर 
अन्यय सहित सामान्याथः-(नो) जो कोई (प्हावग) निम 
खमावरो (आसेज्ज) पाकर (परं अप्पाणं एवं) परको और भात्माको 
इस तरह भिन्न २ (ण वि जाणदि) नहीं जानता है वही (मोदादी) 
मौहके निमित्तसे (अं ममेदत्ति) मे इस पर रूप हूँ या यह पर 
मेरा है ऐसा (मज्झवसाण कीरदि) अभिप्राय करता है । 
विशेषार्थ-नो कोई शुद्धोपयोग लक्षण निम स्वमभावफी 
आश्रय करके पुर्वेमें कहे प्रमाण छः कायके जीव समूहादि परद्वव्योकी 
और निर्दोप परमाताद्रव्यस्वकूप निम आत्माक़ी भिन्‍न २ नहीं 
जानता है यह ममकार व अहंकार आदिसे रहित परमात्माकी भाव- 
नासे हटा हुआ मोहके आधीन होकर यह परिणाम किया करता 
. है कि मैं रागादि परद्रव्यरूप हैं या यह शरीरादि मेरा है इससे 
यह सिद्ध हुआ कि इप्त तरहके स्वपरके भेद विज्ञानके चढसे ही 
स्वसंवेदन ज्ञानी जीव अपने आत्म द्व्यमें म्रीति करता है और 
परद्वव्यसे निवृत्ति करता है | हु 
भावाभ-गाथामें भी आचार्यने भेदविज्ञानकी महिमा बताई 
है कि जो कोई निश्चयनयके द्वारा अपने आत्माकों सब रागादि 
भावक़म, ज्ञानावरणादि हृव्यकर्म और शरीरादि नोऊफमेंसे मिलने 
नही अनुमव करता है वही स्वसंवेदन ज्ञानसे रहित होकर मोहके 
कारण मैं रागी हू, ड्ेपी हे, में राजा हद मे रक हर, मे दुखी हू, 
मैं सुखी हे, मे विद्ान्‌ है, में मूस हूं, इत्यादि विकरप अथवा 
यह शरीर मेरा है, यह धन मेरा है, यह मकान मेरा है, यह 
_ राज्य मेरा है, यह्‌ पुत्र मेरा है इत्यादि परिणाम किया करता 
है, परन्तु जो भेदविज्ञानी दें वे निन आत्मामें दी अपनापना 
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मानकर उदाप्तीन रहते हुए साम्यभावका आनन्द पाते हैं। खामी 
अमिगति सामायिकपाठमें ऋदते हैं--- 
विचित्रेंस्पायेः सदा पाल्यमानः, स्वक्ीयो न देहः सम यत्र याति। 
कथे बाह्य भृतानि वित्तानि तत्र, 9हद्वेति कृत्यो न कुन्नारि मोइः ॥३४ 
भावार्थ-जहां नाना उपायोत्ते छा हुआ यद्द अपना शरीर, 
भी अपने साथ नहीं जाता है वहां अन्य बाहरी सम्पदा केसे 
साथ जायमी ऐसा मानकर किप्ती भी पर पदार्थेमें मोह ने करना 
चाहिये )| ९9 ॥ 
इस तरह भेदभावनाके कथनकी सझुख्यता करके दो झत्नोमें 
पांचमा स्थल पूर्ण हुआ ) 
उत्थानिका-आगे कहते हैं कि आत्मा अपने दी परिणा- 
मोंक़ा कर्ता है, दृव्य कमोका कर्ता नहीं है-अशुद्ध निश्रयसे रागादि 
भावोंक्ा व शुद्ध निश्रयसे शुद्ध वीतराग भावश्ञ कर्ता हैः-- 


कुब्घे सभावम्रादा हचदि हि फत्ता सगस्स भावस्ल ) 
पेएगलबुस्यमयाणं ण दु कत्ता सखभावाणं॥ ६५ ॥ 


कुर्षन्‌ स्वभागमात्मा मर्वात हि क्ज्षा स्ववह्य भावत्थ। 

पृदलद्रब्यमयाना न ठ कसा सर्वभावात्ाम | ९५ ॥ ४ 

अन्वय सहित सामान्याथे-(आदा) आत्या (सार कुछ्न) 
अपने भावको फरता हुआ (सगस्स सावस्स) अपने भावक्ा (हि 
ही (कत्ता हवदि) कर्ता द्वोता है। (पीग्गलद॒व्वमयाण सब्बभावाणं) 
युद्रल ्यसे बनी हुईं सर्वे जवस्थाओंफा (ण दु फचा ) तो कर्ता 


नही है। 
विशेषा्े-यहां स्वभाव शब्दसे यथपि झुद्ध निश्रयनयसे 
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३४ ॥ श्रीप्रवचनसारटोका | 


शुद्धुद्ध एक स्वभाव द्वी कहा जाता है तथापि कर्मवेधके प्रस्तावों 
अशुद्ध निश्चयनयसे रागादि परिणामकों भी स्वभाव कहते हैं | यह 
आत्मा इस तरह भपने भावको करता हुआ अपने ही चिट्दूप स्वभाव 
रूप रागादि परिणामका ही प्रगटपने कर्ता है और बह रागादि 
परिणाम निश्चयसे उप्तका भावकर्म कहानाता है । जेसे गर्म छोहेमें 
उप्णता व्यप्त है बेसे आत्मा उन रागादि भावोमें व्याप्त होमाता दै। 
तथा चेत्न्यहूपसे विलक्षण पुदल द्व्यमई सर्व भार्वोका-ज्ञानावरणीय 
आदि कर्मक्षी पर्यायोंका तो यह आत्मा कभी भी कर्ता होता नहीं। 
इससे जाना जाता है कि रागादि अपना परिणाम ही फर्म है 
शिप्तका ही यह जीव कर्ता है। है 

भावार्थ:-यहां आचार्यने यह बतलाया है कि यह आत्मा 
चेतन्यमई है इसलिये इसमें चेतनामई भाव ही सम्भव है-अचेतन- 
भई भावोंका यह उपादान कर्तो नहीं होसक्ता | यह अपने चेतन 
भावोंक़ा ही कर्ता है शुद्ध निश्रयनयसे यह झुद्ध चीतराग भावका 
कर्ता दे जब कि जशुद्ध निश्रयनयसे यह अश्जुद्ध रागादि भावोंका 
कर्ता है नो भाव मोह कर्मके उदयके निमित्तसे हुए हैं | इन शगादि 
भावोंका निमित्त पाकर कर्मवर्गणाके पुद्ठल. स्वयमेव ज्ञानावरणीय 
आदि कर्मेरूप परिणमन कर जाते हैं | इससे जीवको व्यवहारसे 
इनका कर्त्ती कह दिया जाता है, परन्तु वास्‍्तवमें जीव तो अपने 
मारो ही ३८) ऐे | यहां यह बतछाया कि जैसे शरीर व ऋतय- 
फर्म जात्माके “नहीं हैं वेसे यह आत्मा इन शरीरोंका कर्ता भी 
'नहों है। इस जीव पुदलका अक्ता अनुमब करके यद्द निश्च- 

झुद्द वीवरागमाबोंमें ही परिणमन करे | राग्रादि परिणामोमें 
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नहीं परिणमन करे ऐसा पघुरुपाथे करके साम्यमावम रहना योग्य 
है। श्री नेमिचद्रसिडातचक्रर्तनि भी द्वव्यस्ग्रहमें जीवका कर्ता- 
शना इस तरह बताया है- * 
पुगालक ग्मादीण बत्ता व३हारदो ढु गिच्यदो | 
चेदणक म्माणादा सुद्बणया सुदभावाण [| 
भाबाथे-अद्द आत्मा व्यवद्वारनयसे ज्ञानावरणीय आदि पौद्ध- 
लि क्‍्मोंका कर्ता है परन्तु अदग्युद्ध निश्चयसे रागादिमावोका कत्तो 
है और शुद्द निश्रयनयसे यह शुद्ध चेतनमावोका करता है। तात्पये 
यही है कि शुद्ध भावोंका ही होना जीवका द्वित है ॥ ९९५ ॥ 
उत्थानिक्ता-आगे इस प्रश्नके होनेपर क्रि आत्माफे फ़िप्त 
तरह द्रव्य कमंका परिणमनरूपी क्‍मे नहीं होता है, आचार्य 
समाधान फरते है --- 
गेण्हदि णेब ण मुश्नदि फरेदि ण हि पोग्गलाणि कम्माणि । 
ज्वीचा पाग्गलमज्से वद्वण्णलि सम्यकालेस ॥ ६६ ॥ 
गद्डति नेव न मुझ्बति करोति न दि पुद्ठलानि कर्माणि । 
जीव युद्धल्मभ्ये वर्तमानोडपि सर्वकालेधु ॥ ९६ ॥॥ 
अन्वय सह्दित सामान्याथे -(नीवो) यह जीव (पोगाल्मज्मे) 
शुदूलेंके मध्यमें (सब्यतालेसु) सर्व कालोमें (ब्चण्णवि) रहता हुमा 
भी (पोग्गलाणि कम्माणि) पुद्लमई कर्मोको (णेय गेण्ददि) न तो 
अहण करता है (ण मुचदि) न छोडता है (ण हि फरेदि) और न 
करता है | 
विशेषाध-वह जीव सर्व कालोमे दूध पानीफी तरह पुद्ठडके 
चीचमें वर्तमाव दे तो भी नेसे निविकल्प समाधिमें रत परम सुनि 


चर्च श्रोप्रवचनसास्टोफा ॥ 
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परमावको न यहण करते न छोड़ते न करते अथवा नेसे लोदेका 
गोला उपादान रूपसे जग्निको अहण करता छोड़ता व करता नहीं 
है तैसे यह जात्मा उपादान रूपसे पुद्लमई कमोको न तो अहण 
करता है न छोडता है न करता है | इससे यह कहां गया कि 
जैसे सिद्ध, मगवान पृद्धल्के मध्यमें रहते हुए भी परद्रव्यके अहण 
तनन व करनेके व्यापारसे रद्दित हैं तेसे ही शुद्ध निश्चयसे 
संप्तारी जीव भी ग्रहण त्यागादि नहीं करते हैं।.*» 

भावारव-हरणुक पदाथे उपादान रूपसे अपने द्वी खायें 
परिणामन कर सक्ता है परस्वमाव फमी नहीं दो पक्ता हैं! गेसे * 
गेहूं स्वये आटा, लोई, रोटीरूप परिणमन कर सक्ता है किन्‍्त 
चावलरूप नहीं हो सक्ता व सुवर्ण स्वये सुवर्णफे आभूषण यां 
पात्रोमें परिणमन कर्तक्ता है, लोहेके पात्रोंमें नहों तेसे पुद्ठछ पुद्ढ- 
लीक खभावमें व जीव नीवके स्वभावमें परिणमन करता है | पुद्ठल 
कभी जीपकी दक्षामें व जीव कभी एद्ठलकी दशामें नहीं हो सक्ता! 

यद्यपि जीव पुद्ठल इस लोकमें एक ही क्षेत्रमें विरानमान है 
तीमी जीब अपने स्वभावमें परिणमता हुआ जपने ही परिणामकों 
करता है, उसे ही ग्रहण करता है व पूर्व परिणामकों त्यागता है, 
कमी पुठछीक स्वभावकों करता नहीं, अहता नहीं, छोडता नहीं, 
शुद्ध निश्रयनयस्ते जीव अपनी झुद परिणतिको द्वी करता है, 
नवीनकी जब ग्रहण करता है तब पुरानीको त्यागता दै। अशुद्ध 
निश्चयनयसे संसारी जीव पीद्लीफ कर्मोके निमित्तते कभी राग 
परिणतिकी करके उसे छोड़ डेप परिणतिको झहण करता दे । 
भी रागद्रेप परिणतिकों छोड़ बीतराग परिणतिको अदण करता है। 


हु 
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जीवका अहण त्याग अपने ही परिणामोंमें होता है| यह जीव 
न तो ज्ञानावरणादि कर्मोको अद्ण करता है, न छोड़ता दै और 
ने घट पट आदिको करता है । व्यवहारमें 'जीवकों इन कर्मोंका 
कर्ता भोक्ता व नाशकर्ता तो इस कारणसे कहते हैं. कि इस 
जीवका भाव इन क्रमोके कमेरूप होनेमें व कर्मेदशा छोड़ पुद्ुल्पिंड 
होनेमें निमित्त कारण है व कुम्हारका भाव ह॒स्‍्तपग हिलानेमें व 
घटके बनानेमें निमित्त कारण है। व्यवहारमें जीवछो पुद्दलकी 
परिणतिका व पुद्वलको जीवकी अश्युद परिणतिका निमित्तकारण 
कह प़क्ते हैं. परन्तु उपादानकारण कभी नहीं कह सके | इस 
लिये वास्तवमें जीव अपनी परिणतिका दी यरहण त्याग करता है | 
भेद विज्ञानी पुरुषकों शुद्ध निश्चयनयक्रे द्वारा देखना चाहिये तर 
सर्व ही जीव व अपना जीव सर्च पुद्ठलादि द्वव्योंसे शथक्‌ ही परम 
शुद्ध ज्ञानानेंदुग॒य अपने शुरू ज्ञानदर्शन स्वभावक्रे कर्ता ही दीख 
पढ़ेंगे। यही दृष्टि नेसे क्षीरनीरके मिश्रणमें क्षीरनीरकों मित्र देखती 
है बेसे नीव पुद्धल्के मिश्रणमें जीवको जीव और पुह्वलको पुद्क 
देखती है| श्री समयप्तारकछश्में ए्वामी अमृतचंद्राचार्य कहते है-- 

शनाहिब्रेचक्त्या छ परात्मनोयों । 
जानाति हंस इव वाः पयसोर्वियं ॥ 
खतत्यघातुमचल से सदाध्खिदों । 
जाबोत एव दि कऐति न किज्वनापे ॥ १४-३। 
भावाथे-नैसे हंस दूध पानी मिले होनेपर भी दूध और 
पानीके भिन्न २ भेदकों जानता है ऐसे ही ज्ञानी ज्ञानके द्वारा 
विवेक बुछ्धिसे पृद्ठछ और आत्माक्रों मिन्‍न २ जानता है ऐसा 


इच्ट ] आ्रोषवचनसारटीका । 





ज्ञानी निश्चल चेतन्यमड़े स्व॒मावमें सदा अरूढ़ रहता हुआ जानता 
मात्र ही है क्रिसी भी पुदलीक भावक्ों करता नहीं है ! ऐसा 
जान हमको अपने प्ताम्यभावमें रहकर चीतरागभावका आनन्द 
ओगना चाहिए ॥ ९६ ॥ 
उत्थानिका-आगे शिप्यने प्रश्न किया कि ऊब यह आत्मा 
पुद्दलीक फर्मको नहीं करता है न छोड़ता है तब इसके वन्ध केसे 
होता है तथा मोक्ष भी केसे:होता है ! इसके समाधानमें आचार्य 
उत्तर देते हैं---- 
स इदार्णि फत्ता ख॑ सगपरिणामस्स दृष्वजादस्स । 
“आदीयदे कदाई विमुच्चदे कम्मघूछो्हिं॥ ६७ ॥ 
स इदानीं कर्ता सन्‌ स्वकृपरियामस्य द्रव्यजातस्य | 
आदीयते कदाचिब्विमुच्यते कमैधूलिमिः ॥ ९७ || 


अन्य सहित सामान्याथ-(द्दारणि) अब इस संघार अव- 
स्थामें अशुद्धनयसे (स) यह जात्मा (दब्बनादस्स सगपरिणामस्प्त) 
अपने ही आत्मद्रव्यसे उत्पन्न अपने ही परिणामक्रा ( फत्ता मैं ) 
कतों होता हुआ (कदाई) कभी तो (कम्मधूलीहिं) कर्मरूपी घूलसे 
* (आदौयदे) बंध जाता है व कमी ( विमुच्चदे ) छूट नाता है। 
विशेषार्थ-वह पूर्वोक्त संस्तारी आत्मा भव चर्तमानमें इसतरद 
पुर्वोक्त नय विमागसे अर्थात्‌ अशुद्नयसे निर्वि्रार नित्यानन्दमई 
'एक लक्षणरूप परमसुखामृतको प्रगटतामई कार्य समयसतारको साधने- 
वाले निश्चयरत्नत्रयमई कारण समयसारसे विरक्षण मिथ्यात्व व 
रमादि विभावकूप अपने ही आत्मद्रव्यसे उत्पन्न अपने परिणा- 
भरा करी होता हुआ पृर्वोक्त विमात परिणामके पमथमें कर्मरूपी 
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कम 
चूलसे बंध जाता है | और जब कभी पृर्वोक्त कारणं समयसतारकी 
प्रिणतिमें परिणमन करता है तब उन्हीं, कर्मकी रजोंसे विशेष 
करके छूठता है | इससे यह कहा गया कि यह, जीव भशुद्ध 
परिणामोंसे वंघता है तथा शुरू परिणामोंसे मुक्त होता है । 
भावार्थ-इम गायामें आचार्यने संत्तार तथा मोक्ष अवस्था 
जीवके किप, तरह होती है इस बातऊ़ो रपट किया है. कि यह 
सार्त्मा जो अपने द्वी भावेंका उपादानकर्ता है प्लंप्तारमें अनादि- 
काल्से कर्मोके स्राथ ईंघा हुआ है। उ्त बन्‍्यके कारण मोहके 
उदयसे जब इसके आप ही मिथ्यादर्शन व रागद्वेपरूप विभाव- 
भाव होते हैं तप्न इस जीवके न चाहते हुए भी न उनको भ्ेरणा 
करके अद्ण करते हुए भी स्वमावमे ही वे छोऊमें भरी कर्मवर्गणा- 
रूपी धूंले आकर जीवरे प्रदेशोंमें तिछ नाती हैं ऐमा कोई निमित्त 
जैमित्तिक सम्बन्ध है | मेसे तैलसे चुपडा हुमा शरीर “नद्दां होता 
है वहां न चाहते हुए भी मिद्दी शरीर्पर चिपक जाती है बेसे 
ही जत॒ यह भात्मा वीतरागमाय्में परिणमत करता दे तत्र भी 
स्व॒मावसे ही वह कर्मेरन आप ही विशेषपने जात्मासे छूट जाती 
है। जैसे जन तेल शरीरमें प्रवेश कर जाता हे-ऊपर चिकनई नहीं 
रहती है तथ धूला स्वये शरीरसे गिर जाता है । जगतमें फर्मनें- 
घरा और आत्माके अशुद्द भावका ऐसा ही पोई विलक्षण संबंध 
है। यदि त्रिचार करके देखोगे तो माद्म पड़ेगा कि आत्मा 
सिवाय्र अपने ही भावोंके और छुछ नहीं करता है। अशुद्ध 
भावोंक़ा निमित्त पाझुर वे कर्म आप ही बन्ध जाते दे 'तथा शुद्ध 
भावों क्न निमित्त पाकर वे कर्म आप ही छूट जाते हैं। इस निमित्त 


३४० ] भ्राप्रवचनसारटोका । 


जेमित्तिक करियाके कारण जीवकों भी व्यवहारमें बन्धकतों और 
मोक्षकर्ता कहदेते हैं | वास्‍्तवमें जीव अपने भावोंका ही कर्ता 
है। जेसे सूये अपने उदासीन भावसे उदय होता है तथा अस्त 
होता है, परन्तु उसके उद्यका निमित्त पाकर कमल स्वयं फूल जाते 
हैं व चक्रवा चक्वी स्वयं मिल जाते हैं व उप्तके अस्तका निमित्त 
पाकर कमल रंवय बन्द हो जाते हैं व चकबवा चकवी स्वयं विछुड़ 
जाते हैं। ऐसा वस्तुका खभाव है। श्री अमृतचन्द्राचार्यने श्री 
समयप्तारफलशमें कहा है- 
शानी करोति न न बेदयते च कर्म,, 
जानाति केवल्मय क्लछि तत्खभातरे । 
- जाननर॑ १रणवेदनयोरमाव'--- 
ब्छुदग्वभावनियतः स हि मुक्त एवं ॥६ ॥१०॥ 
भावार्थ-ज्ञानी जीव कर्मोको न तो करता है न उनका फल: * 
भोक्ता है परन्तु वह उदासीन रहता हुआ केवल मात्र उन कर्मेके खमा- 
चको जानता रहता है | इसलिये कर्ता व भोक्तापनेसे रद्षित होता 
हुआ व मात्र परक़ी जानता हुआ अपने शुद्धखभावमें निश्चल, 
रहता हुआ मुक्तरूप ही रद्दता हे | तात्पर्य यह है कि बंध व मोक्ष- 
को नेमित्तिक समशकर हमें इनसे उदाप्तीव होकर अपने झुद्द. 
जानानेदमई स्वभावमें ही तन्‍्मय रहना योग्य है।) ९७ | 
उत्थानिका-आगे कहते हैं कि जेसे द्वव्यकर्म निश्चयसे 
स्वयं ही उत्पत्र होते हें बेसे वे स्वयं ही ज्ञानावरणादि विनिन्नरू- 
मसे परिणमन करते हैं-- 
परिणणदि जबा अप्पा सु्हस्म असुदम्मि रगदोसज्दी । 
ते पविस्दि फम्मर्य॑ णाणावरणादिभाधेदिं ॥ ६८ ॥ 
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परिणमति यदात्मा झुमेद्शमे रागद्ेषयुतः | 

तं प्रविद्यति कमैरजो जानावरणादिभावैः ॥ ९६८॥ 

अन्वयस्तद्वित सामान्या्थः-(जदा) भन्र (रागदोप्तजुदों ) राग 
ट्वेप सहित (अप्पा) आत्मा (छुहम्मि जहुहम्मि) झुम या अशुभ 
भावमें (परिणमद्दि) परिणमन करता है तब ( कम्मरय ) कर्मेरूषी 
रन स्वयं ( णाणावरणादिभावेहिं ) ज्ञानावरणादिकी पर्यायोसे 
( पविस्तदि ) जीवमें प्रवेश कर जाती है | 

विशेषाय-जब यह राग हेपमें परिणमता हुआ आत्मा सर्वे 
शुभ तथा अशुम द्वव्यमें परम उपेक्षाके लक्षणरूप शुद्धोपयोग 
परिणामकों छोड़कर झुभ परिणाममें या अशुभ परिणाममें परि- 
णमन कर नाता है उस्ती समयमें जैसे भूमिक्रे पुद्छ मेपनलके 
संयोगकी पाकर आप ही हरी घाप्त आदि जवस्थामें परिणमन 
कर नाते हैं इसी तरह कर्मपुद्वलकूपीरन नानामेदकी धरनेवाले 
ज्ञानावरणादि मूल तथा उत्तर प्रछृतियोंकी पर्यायोमें रवये परिणमन 
कर नाते हैं | इससे नाना जाता है. कि ज्ञानावरणादि कर्मोकी 
उत्पत्ति उन्हींकें छारा होती है तथा उनमें मूल व उत्तर प्ररृति- 
योंक्री विचित्रता भी उन्हींकत है, जीवकत नहीं है ॥ ९८ ॥ 

भावाभे-रागी ढेपी आत्मा कभी झुभोपयोग कभी अश्ुगोप- 
योग मायोंको करता है, तब्र ही उप्त जत्माके बिना चाही हुईं भी 
पुद्लकर्मवर्गंणाएं आत्माके मरदेशोंमें प्रवेशकर आत्माके भावोके 
निमित्तसे स्वयं अनेक प्रकार मूल या उत्तर प्ररृतिरूप परिणमन 
कर जाती हैं। ऐसा ही निमिच् नेमित्तिक सम्बन्ध है। अभिपाय 
यह है कि आत्मा न उनको ग्रहण करवा है और न पाप या 
पुण्यरूप परिणमाता है ॥ ९८ ॥ 


३४२ | श्रीध्रचचनसारणोका । 


शक तक मकर पे पद 4 चर पक कक 0१ की करन अल 
उत्थानिका-आगे पूर्वमें कही हुई ज्ञानावरणादि प्रकृतियोंका 
जघन्य उल्हठ अनुमागका स्वरूप बताते हें- - 
खुहपयदीण विछ्लोह्दी तिब्यों अखुह्यण सॉकिलेसम्मि। 
विवरीदो ढु जहृण्णो अणुभागो सव्वपयड्ीण ॥ ६६ |] 
जुभप्रकृतीना बिद्युदया तीतो अश्मानां संदेशे । 
विपरीतस्तु जघन्यो अजुमागो सर्वप्रकृतोनां | ९९ ॥ 


अन्यय सहित सामान्यारथः-(सुहपयडीण) झुभ म्रकृतियोंका 
( अशुभागो ) अनुभाग (विप्तोही) विशुद्भावसे (असुद्दाण) अशुभ 
प्रकतियोंका (संकिलेसम्मि) संछेश भावसे (तिम्बो ) तीम्र होता 
है, ( विचरीदो दु) परन्तु इसके विपरीत होनेपर (सब्बपयडीण) 
सब प्रक्रतियोंका ( जहण्णो ) जघन्य द्वोता है । 


विशेषाय-फल देनेकी शक्ति विशेषफो अनुभाग कहते हैं। 

तीम्र धर्मोनुरागरूप विशुद्भावसे सातावेदनीय आदि झुभ करे 
अद्धत्तियोंक्ना अनुभाग परम अम्रतफे समान उत्सृषट पड़ता है तथा 
मिथ्यास्व आदिरूप संवेश भावरों असाता वेदुनीय आदि अशुभ 
प्रदधतियोका अनुभाग हाछाहरू विपके समान तीज पड़ता हे | तथा 
जघन्य विश्वुद्धसि व मध्यम विश्वुड्सि झुम प्ररृतियोका अनुभाग 
जघन्य या मव्यम पड़ता है अर्थात गुड़, खांड, झर्करारूप पड़ता 
है। बसे द्वी जघन्य या मध्यम संस्लेशसे अशुभ प्रदृतियोंका अनु- 
भाग नीम, कांनीर विपरूप मधन्य या मध्यम पड़ता है| इस तरह 

« भूल उत्तर प्ररतियोसे रहित निन परमाजेदगर्ड एक स्वभावछाप 
तया सब प्रकार उप्दिय मत्त परमात्मद्वव्यसे मिन्न और त्यागने 
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योग्य सर्व मूल और उचर अरृतियेंके नपन्य मध्यम उत्झछ जनु- , 
भागकी अ्थोत्‌ कर्मेकी शरक्तिके विशेषको मानना चाहिये । 

भावार्थ-धातिया कर्म सबे पाप प्रकृतियें हैं इनका अनुभाग 
चार तरहका है रूतारूप कोमछ, काछरूप कुछ कठोर, अस्थिरूप 
कठोर तथा पापाणरूप महाक्रठोर | इनका बंध झुभ या अशुभ दोनों 
प्रकारके भावोंमिंसे होता है| भव शुभोपयोगरूप विश्युद्ध भाव होते 
हैं तब इनका अनुभाग कोमल पड़ता है और जब अशञ्युभीपयोगरूप 
संक्‍्लेशभाव होते हें तथ इनका यथायोग्य कठोर पड़ता है। साता 
चेदनीय, शुभ नाम, शुम आयु या उच्च गोत्र पुण्य प्ररूृतियें हैं। इनका 
अनुभाग जघन्य, मध्यम, उत्छछ गुड, खांड, शर्करा तथा अमृतके 
समान जघन्य, मव्यम या उत्झष्ट जातिके धर्मोनुरागरूप विश्युद्ध 
परिणामोंके अनुप्तार पड़ेगा।अत्ताता वेदनीय, जशुभ नाम, भशुभ 
आयु तथा नीच गोत्र पाप प्रकृतियें हैं | इनका अनुभाग अपन्य, 
मध्यम, उछठ नीम, कांमीर, विप, हाटाहलके सगान जघन्य, 
मध्यम, उत्कुठ हिंसादिरझूप संक्‍्लेश परिणामोके अजुमार पड़ता 
है। इस तरह कम था अधिक फलदान शक्ति भी कमेवर्गणाओंमे 
खयं जीवके भावोंका निमित्त पाकर परिणमन कर जाती दै। ज्ञानी 
पुरुषको उचित है कि इन कर्मोको व इनके तीम्र या मंद सुख 
दुःखरूप फलको अपने शुद्धोपयोग भावसे मिन्न अनुमव करे जोर 
साम्यमाक्में तिठे मिप्तसे नवीन कर्मोका बंध न हो ॥ ६६ ॥ 

उत्थामिका-आगे कहते हैं कि अमेदनयसे बंधके कारण- 
भूत रागादिभावोमें परिणमन करनेवाला जात्मा द्वी बंधके नामसे 
कहा नाता है | 


३४४ ]. श्रोप्रवचनसारठोका 


सपदेसो सो अप्पा कसायदो मोहरागदोसेहि । 
फम्मसजेहिं सिलिट्टों वधोत्ति परूविदो समये ॥ १०० ॥ 


सप्रदेक्ः स आत्मा कपायितो मोहरागद्ये | 
क्मरजोमि* श्छिप्टो बन्ध इति प्ररूपत* समये )| १०० ॥ 
म्य्य सहित सामान्य -(प्पदेसो स्लो जप्पा) प्रदेशवान 

चह आत्मा (मोह रागदोसेईिं कप्तायदो) मोह राग ्वेपोंसे कपायठा 
ड्ोता हुआ ( कम्मरजेहिं) कमेरूपी धूलसे (सिलिहो) लिपय हुआ 
(उधोत्ति) वधरूप है ऐसा (पमये परूविदों) भागममे कहा है | 

विश्येपाथं-छोकाराश प्रमाण अप्तख्यात म्रदेशोंकी अखड 
रूपसे रखनेवाला यह आत्मा मोह रहित अपने शुद्ध, भात्म 
तत्त्यफी भावनाक़ी रोकनेवाले मोह राग छेप भावोंसे रंगा हुआ 
करववर्गेणा योग्य पुद्छरूपी धूठसे बधा हुआ अमेदनयसे आगमममे 
बधरूप कहा गया है | यहा यह अभिप्राय हे कि जैसे व्र लोभ, 
फिटकरी आदि द्वव्योसे क्पायरा। होकर मंनीठ आदि रगसे रंग- 
नाता हुआ भमेदनयप्ते लाल वस्र कहलाता है बेसे वखके स्थानमें 
यद्द आत्मा छोघादि ट्व्पके स्थानमें मोह रागड्वेपोंसे परिणमनफरके 
मीठे स्तथानमें कर्मपरृद्वलोसे यधाहुआ वास्तव कर्मसे मिन्न दे 
तो भी अमेदोपचार लक्षण अप्तदभूत व्यवहरनयसे बधरूप कहा 
जाता है, क्योंकि अप्तदभृत व्यरद्दारनय का विषय अशुद्ध द्रव्यके 
वर्णन करनेता है | 

भावार्थ -इस गाथामें आचार्यने इस बातकों स्प्ट फ्या है 
कि चास्तयमें बच तो पुहलुकमफ़ा पु लकमेके साथ होता है परन्तु 
आत्माके सर्वप्रदेश् पुद्ठल कमोसे छानाते हे इसलिए व्यवहारमयतते 





जिला 


द्वितोय खंड ॥ [३४५ 





आत्माको बंघहूप कहते हैं। मेसे वख्कको छाल कहना व्यवहार है 
चेसे आत्माको बंधा हुआ कहना व्यवहार है | जैसे वख्रमें लोध फिट- 
करीके द्वारा कपायित होनेपर मंनीठका रंग चढंता है वैसे जात्मामें 
उसके रागद्वेप मोह भावोंके निमित्तसे कर्मपुद्वकोंका प्रवेश होकर 
_ बंध होता है। प्रयोनन यह है कि यह बंध ही संप्तारश्रमणका 
कारण है ऐसा जानकर इस बृंध्के कारण रागद्वेष मोह भावोंका 
निवारण करना चाहिये मिस्से यह जीव अबंध और मुक्त होनावे। 
ओर स्मयसतारकलशमें स्वामी अम्ृतचेद्रनी कहते हैं - 
* यदिद्द भवत्ति रागछवेपदोपप्रयूतिन्‍, 
बतरदवि परेणं दूषणं नासति तन। 
रवयमयमपराधी तत्र सर्णत्यवोधो 
मबतु विदेतमर्स यात््वबोधो5स्मि बोध: ॥२७॥ १०॥ 
भावाध-नो ये रागहेपकी उत्पत्ति आत्मामें होती है इसमें 
दूपसरोंका कोई दोष नहीं है | यह आत्मा स्वयं ही अपराधी .होता 
है तब इसके जज्ञान वर्तन करता है | यह बात विदित हो कि 
अज्ञानका नाश हो और सम्यग्शञानक्ा लाभ हो। अर्थात्‌ यह जात्मा 
निम स्वरूपके शरद्धान ज्ञानचारित्रको न पाकर रागद्वेष मोहमें 
बर्तता है, यही इसका अपराध है अतएव इस आत्माको उचित है 
कि श्री मुरुके सम्यक् उपदेशको हृद्यमें घारणकरके सम्यग्शानके 
प्रतापसे बीतराम विज्ञानभावमें रमण करे ॥ १०० ॥ 
मजाक निश्रय और व्यवहारक्ना अविरोध 
खाते हैं-- 


एसो बेघसमासों जीवाणं णिच्छप्ण णिद्दिहों 
अरहंत्तेद्ि जदी्ण चचहारो अण्णदा भणिदों ॥ १०१ 


शे४६ | भ्रोप्रवचनसारटोका 





एप बंघसमासो जीवानां निश्चयेन निर्दिए: | 
अर्दन्वियंतोनां व्यवद्ारोइम्युथा मणितः ॥| १०१ ॥ 
अन्ययसहिंत सामान्याथेः-( अरदंतेहिं ) भरदंतोंके ढारा 
जदीणे ) यतियोंकोी ( जीवाणं ) नीवोंका (एसी बंघसमासों) यह 
रागादि परिणतिरूप बंधक्ा सेक्षेप (णिच्छएुण णिद्दिट्वों) निश्चयनयसे 
कहा गया है | ( ववहारो ) व्यवह्रनयसे (अण्णहा) इससे अन्य" 
जीव पुद्लका बंध ( भणिदों ) कहा गया है | 


विशेषार्थ-निर्दोप परमात्मा अरहंत हैं, उन्होंने भितेन्द्रिय 
तथा आत्मत्वरूपमें यत्नकरनेवाले गणधरदेव आदि यतियोंको 
निश्रयनयसे जीवोंके रागादि परिणामक्ो ही संक्षेपमें बंध कहा है । 
तथा निश्रयनयक्की अपेक्षा व्यवह[रंनयसे दृव्यकर्मके बंधको बंध कहा 
है | निश्रयनयका यही मत हे कि यह आत्मा रागादिभावोंक़ा दी 
कर्ता और उनहींका भोक्ता है। बव्यकर्म बन्धको कहनेवाले 
अप्तदभूत व्यच्हारनयफी अपेक्षा निश्चयनयके भी दो भेद हैं । नो 
शुद्ध द्रव्यका निरूपण करे बह शुद्ध निश्चयनय है तथा जो 
अशुद्ध द्रत्यका निरद्पण करे वह अशुद्ध निश्चयनय है। आत्मा 
दव्य कर्मोको करता दे तथा भोगता है येह अशुद्ध दब्यको 
कहनेवाला अप्नदमूत व्यवद्ारनय कद्दा जाता है| इस तरद दोनों 
नयोंसे बंघका स्वरूप हे। यहां निश्चयनय उपादेय है भर अप्तदमूत 
व्यवद्वार हेय है। यहां शिप्य प्रश्न करता है कि आपने निश्चयनयसे 
फहा है कि यह आत्मा रामादि भावोंडो कर्ताच भोक्ता है सो यह 
किप्तताद उप्रदिय.द्वोप्तक्ता हे ? इसका समाधान आचाये करते दैं- 
कि जब यह जीव इस बातको मानेगा कि रागादि भावोंक़ों ही 


"विता। लव *., दे8ज 


आत्मा करता है द्व्यकर्मोक्ी नहीं करता है तथा ये रागादि भाव ही- 
बंधके कारण हैं, तब यह रागादि विकल्पनालको त्यागकर रागादिके 
विनाशके लिये अपने शुद्ध आत्माकी भावना करेगा । इस भाव- ' 
नासे ही रागादि भावोंका नाश होगा । रागादिके बिनाश होनेपर 
आत्मा झुद्ध होगा। इसलिये परम्परायेसे झुद्धात्माका साथक होनेते 
इस जशुरू नयको भी उपचारसे शुद्ध नय कहते हैं यह वह्तवर्में 
' निश्रयनय नहीं कही गईं है तेसे ही! उपचारसे इस भझुरू नयकों 

उपादेय कहा है यह अभिप्राय है। 

भाषार्थ-इस गाथामें निश्चय और व्यवहार बंधको जपेक्षाक् 
भेदसे वर्णव करके दोनोके कथनका अविरोध दिखलाया है| निश्रय 
नय खाश्रित है-एक ही पदार्थको दूस्तेके आश्रयते बयान करती है। 
जब कि व्यवहारनय पराश्चित है-एक पदार्थकों दूसरेके आश्रयत्ते 
बयान करती है | अशुद् निश्चयनयसे रागादिभावसे रंजित आत्मा 
ही वंध खरूप है क्योंकि यही रागादिभाव जीवके अपने ही 
ओप्राधिक भाष हैं और ये ही क्मोके बांधनेमें कारण हैं। कर्मवर्गणाओों का 
और आत्माके प्रदेशोका परप्पर बन्ध होना व्ययहार्नयसे वंध है। 
रामाविरूप होनेसे मेरी ही वीतरागग नए द्ोती है ऐसा पमझकर 
भेदविज्ञनी मीबको उचित है कि वह इनरूप परिणमन न करके 
शुद्ध ज्ञानस्व्रभावमें परिणमन करे भिससे आत्मा कर्मबंधसे छूठकर 
मुक्त हो जावे | 

श्री अमृत्तचद्र स्वामी समयसतारक्लशरमें कहते हं- 

प्रशशाच्युवशुद्धवोधमह्धिमा बोद्धा व वोध्यादव, 

पापत्कामपि विक्रियां ठत इतो दीपः प्रकाशादिव । 


बइे8८ ] - ध्रीप्रवचनसास्टोका 


दद्वसस्‍्तुत्यितिबोधवन्धाघिषणा एते किमशानिनो, 

रागद्वेघमयी मवन्ति सहजां मुझ्नन्ह्युदाहीनताम ॥ २९ ॥ १०॥ 

भावाध-यह जात्मा अपने स्वभावमें पूर्ण एक अविनाशी 
शुद्ध ज्ञानकी महिमाको रखनेवाला है | इमलिये यह ज्ञाता शेय 
पदार्थेकि निमित्तते उस्तीतरह किसी प्रकार भी विरारको प्राप्त 
नहीं दोता निस्त तरह दीपकका प्रकाश प्रकाशने योग्य पदार्थोके 
निमित्तसे विकारी नहीं होता! खेद है कि अज्ञानी लोग ऐस्ती 
वस्तुकी मर्यादाके शानसे रहित निर्युद्धि होकर क्यों रागेपमगी 
होते हैं. और अपनी स्वाभाविक उदासीनताको छोड़ बेठते हें | 
"प्रयोमन यह है कि स्वाभाविक समतामें तिछना द्वी द्वितकारी 
है॥ १०१॥ 

इस्तरह आत्मा अपने परिणामोंक़ा ही कर्तों है | द्वव्यक- 
मौका कर्ता नहीं है | इस कथनकी मुख्यतासे सात गाथाओंमें छठा 
न्थल पूर्ण हुआ । इस तरद " अरप्तमरुबे ” इत्यादि तीन गाधा- 
ओसे पूर्वमें झुद्त्माका व्याख्यान करके शिष्यके इस प्रक्षके होने- 
"पर कि “अमूर्ते आत्माका मूर्तीक कर्मके साथ किस तरह बंध होसक्ता 
है! इसके समाधानको करते हुए नय विभागसे बंध समर्थनक्री मुस्य- 
तासे उन्नीझ गायाओोफे ह्वारा छः स्थछोंसे तीसरा विशेष अन्तर 
अधिकार प्रमाप्त हुमा । 

इसके आगे बारहगाथातक चार स्थलोसे झुद्धात्मानुमूति 
लक्षण विशेष भेदभावनारूप चूलिकाका व्याख्यान करते हैं । तहां 
झुद्धात्माकी भावनाकी प्रधानता करके “ण जह॒दि जो दु ममर्त्ति ” 
इत्मादि पाठकमसे पहले स्थरमें गाधाएं चार दें | फिर शुद्धा- 


| 


द्विताय खंड ॥ [३४५ 


त्माकी प्राप्तिकी भावनाके फलसे दरशनमोहकी गांठ नष्ट होनाती 
है तेसे ही चारित्रमोहकी गांठ नष्ट होती है व ऋमसे दोनों का नाश 
होता है ऐसे कथनकी मुख्यतासे जो एवं जाणित्ता/ इत्यादि दूसरे 
स्थलमें गाथाएं तीन हैं । फिर केवलीके घ्यानका उपचार है ऐसा 
कहते हुए “ णिहद्घणघाइकम्मा ” इत्यादि तीप्तरे स्थर्में गाधाएं 
दो हैं। फिर दशनाधिकारके संक्रोचकी प्रधानतासे “ एवं जिणा 
निणिदा ” इत्यादि चौथे स्थरूमें गाभाएं दो हैं | पश्चात्‌ / देसण- 
संसुद्धाण ” इत्यादि नमस्कार गाथा है। इसतरह बारह गाथाओंसे 
चार स्थलॉमें विशेष अन्तराधिकारमें समुदाय पातनिका दे | 
उत्थानिरा-आगे अश्ुदनयसे अशझुर आत्माका लाम ही 
होता है. ऐसा उपदेश करते हैं- 
ज जहदि ज्ञो दु ममत्ति अहं ममेदत्ति देहदविणेस ! 
सो सामण्णं चत्ता पडिवण्णों होइ उस्मग्गं॥ १०९॥ 
न जद्दाति यध्तु ममतामई ,समेदमिति देहद्वबिणेपु | 
स आामप्य रक्त प्रतिवन्नो भवत्युस्मागम ॥ १०२ ॥ 
अन्यय संह्दित मामान्यार्थः-(ो दु ) जो कोई ( देददवि- 
णेसु ) झरीर तथा धनादियमें ( अहं ममेदत्ति ) में उन रूप हूँ व वे 
मेरे हैं ऐसे (ममत्तिं) ममत्वको (ण ज्हंदि) नहीं छोड़ता है। 
(हो ) वह ( सामण्ण ) मुनिपना (चता) छोड़कर ( उन्मर्गा 
पडिवण्णो द्वोइ ) उन्म्रार्गको प्राप्त होनाता है। 
विशेपाथ-जो कोई ममझर अहंकार आदि सर्व विभावोंसे 
रदित सर्व प्रकार ॒निर्मेल केवल्शानादि अनन्तमुगछरूप निम 
जात्मपदा्म क्र निश्चक अनुभवरूप निश्चयनयक्रे विषयसे रद्धित 
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होताहुआ व्यवहारमें मोहितचित्त होकर शरीर तथा परूव्योमि 
में शरीररूप हे तथा यह धन आदि परद्वव्य मेरा है ऐसे ममत्त- 
भावफ़ो नहीं छोडता हे वह पुरुष जीवन मरण, छाम अलाभ, सुख 
दुःख, शत्रु मित्र, निन्‍्दा प्रशेप्ता आदिमें परम समतामावरूप यति- 
पनेके चारित्रको दूरसे ही छोड़कर उप्त चारित्रसे उल्दे मिथ्यामा 
गेमें छग जाता है । मिथ्याचारित्रसे संसारमें भ्रमण करता है । 
इससे सिद्ध हुआ कि अशुद्नयसे अशुद्धात्माका छाम होता है | 

भावाथे-नशुद्ध नय अशुद्ध पदाथक्ों अहण करने वाली है। 
जो कोई पुरुष शुरू निश्चयनयको न पाकर अग्ुद्धनयसे वर्तेन 
करता है अथीत्‌ दरीरमें अहंबुद्धि करके यह मानतादे में पुरुष हू, 
-स्री है, नपुमक हू, गोरा हू, काला हू, बाह्मण हे, क्षत्री है, वेशय हैं, अभद्र 
हैं, राजा हू, सेठ हू, दीन हू, दलिद्री हू इत्यादि तथा ममरार भावसे 
पेप्ती मान्यता करता है. कि यह मेरा धन है, गृह है, ख्री है, 
पुत्र है, देश है, सेना है, इत्यादि। वह राग, देप, मोहसे छिस्त हो 
कर यदि मुनिपदर्मे भी है तोमी भाव मुनिपदसे भ्रष्ट होकर 
मिथ्यादष्टी होता हुआ पाप बांध संसतारमें दी अ्मण करना है। 
जो नैत्ता भात्रे तेस्ता फल पावे यह नियम है | मे अशुद्ध है वा 
अशुद्ध भाषमें धो वर्तन करता हू ऐसा श्रद्यान ज्ञानचारित्र रखता 
हुआ निरन्‍्त” *+ 5 ही द्योता हुआ अपने आत्माऊो अग्ुद्ध ही 
“पाता रहेगा-डउमका फभी भी झुद्यात्माक़ा लाभ नहीं होगा | श्री 
तत्वसारमें श्री देवसेनाचाय कहते हैं- 

लहर ण भयो मोरप ज्ञागइ परदब्यताउड्े चित्तो । 

 ड्गादव दि छुणतो घद्दे भावे लटु लइइ ॥ ३३ ॥ 
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भोवार्थे-ननतक चित शरीरादि परद्॒व्यमें' वावढा हो रहा 
है तबतके भारी तपको!भी करता हुआ भव्यनीय मोक्ष नहीं पा 
सक्ता, परन्तु शुद्धभावोमें बतनकरनेसे शीघ्र ही मोक्षकों पाप्तक्ता है। 
इसलिये ममकार अहंकार आदि भावोंको त्यागकर शुद 
चीतराग साम्यमावमें बर्तुना काय “री है ॥ १०२॥ 
उत्थानिका-आगे कहते है कि शुदूनयसे शुद्धात्माका लाभ 
होता है;--- 
णाहं होमि परेसि ण मे परे सन्ति णाणमहमेकों ! 
' इदि जे सायदि भाणे से अप्पाणं हवदि कादा ॥ १०३॥ 
नाह मवामि पोपां न में परे संति शासमहमेकः | 
इति थो- ध्यायति ध्यानेन स आत्मानं भ्वाते ध्याता ॥ १०३॥ 
अन्यय सहित सामान्याथेः-( अं परेसिं न होमि) में 
दूसरोंका नहीं हे (परे मे ण प्तन्ति) दूसरे पदार्थ मेरे. नहीं हें (अं 
एको णाण) में अकेला ज्ञानमई हू (इढि) ऐस्ता (नो झाणे झायदि) 
जो ध्यानमें ध्याता है ( सो अप्याण झादा हवदि ) वह आत्माको 
ध्यानेवाला होता है | 
विशेषायः-सर्वे ही चेतन अचेतन परद्रव्योंमें अपने स्वामी- 
पनेके सम्बन्धफो मन वच्ननकाय व झूत कारित अनुमोदनासे अपने 
स्वात्मानुभव राक्षण निश्चयनयक्रै बलकेद्वारा पहले ही दूरकरके 
मैं स्व प्रकार निमेठ केवलज्ञानमई हू तथा से भावकरम, हृव्यकम, 
नोकर्से रहित एक हैँ इस तरह जो कोई निम झुद्ध आत्माके ध्यानमें 
तिछकर चिन्तवन करता है वह चिदानंद्मई एक स्वभावरूप पर- 
मात्माझ ध्यानेधाछा होता है। इस तरहके परमात्मप्यानसे वह 
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ज्ञानी वैसे ही परमात्माक्रो पाता है, क्योंकि यह नियम है कि 
जेसा उपादान कारण होता है वेसा कार्य होता है| इस लिये यह 
बात जानी जाती है. कि शुद्ध निश्चयनयसे शुद्ध आात्माक्ा लाम 
होता है । 

भावार्थ-यहां आचाये झुद्ध आत्माके छाभका उपाय शुद्ध ' 
नगके विषयक जवरूम्बन बताते हें क्‍योंकि झुछ निश्चयनय आात्माकी 
एक अकेला परमशुद्ध, सर्व प्रकार रागादिभावोंसे रहित, आठ 
कर्मोंसे शून्य, शरीरादिसे बाहर शुद्ध ज्ञान दर्शनमई. देखनेवाली 
'है। जो भव्य जीव इस शुद्यके द्वारा सर्व शरीरादि परद्रव्योंमें 
जहँकार ममकार छोडकर मैं ज्ञानानन्दमई सिछ प्तम शुद्ध निर्विकार 
हूं ऐसी भावना करते हुए ध्यानमें तिप्ठकर शुद्धात्माको ध्याते हैं 
ये ही शुद्ध आत्माके ध्याता द्ोते हुए कर्मोके सम्बन्धी वीतराग 
परिणतिसे हटाते हुए आत्माके प्तच्चे स्वरूपको पाकर परमात्मा 
हो जाते हैं। श्री देदसेनाचारयने श्री तत्वप्तारमें कहा हैः- 

मलरदिओ णाणमओ ग्रिवप्तः छिद्धोएं. जारिसो छिद्धो | 

तारियओ देहत्यो परमो बंभो मुणेयब्बों || २६ ॥ 

णोकम्मअस्मरहिओ केवलणाणाइ गुणसमिद्धा जो | 

सोई सिद्धो सुद्रो णिचो। एके णिराल्यों ॥ २७ || 

घिद्धोडई सुद्धोडर॑अगंतणाणादगुणसमिद्धो 5६ । 

देइपमाणे णिच्यो अतखदेसों अनुत्तो थ॥ २८ ॥ 

थफे मणसंकप्पे दद्धे अक़्वाय विसग्रवाबारे | 

पपदइ उंपरुरुदे अपाप्षानेण जोर ॥ २९ ॥। 


भाषा ए अंधे को 
थं-जसे कर्मेमठ रहित, ज्ञानमई, सिड आत्मा पिछा- 
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इस्त दूसरेकी आत्माक्ो नाव सक्ते हैं, इसलिये यह भात्मा अपने 
आपको आप ही अपने स्वसंवेदन ज्ञानते ही जान सक्ता है, दूसए 
कोई उपाय नहीं है | यह आत्मा झुद्ध शान चेतनामय सर्व पुद्रादि 
द्रव्योति मिन्‍न लक्षणरो रखनेवाद्य है [यथपि चेतना गुणकी अपेक्षा 
से आत्माएं समान है, तथापि सत्ताकी अपेक्षा भित्र २ हैं तौमी 
, इस मोक्षबांछऊ पुरुषको उचित है कि झुद्द निश्चयनयक्री द्प्टिसे 
सर्व ही आत्माओंको झुद्ध ज्ञॉन दर्शन सुख वीयेमयण, अविनाशी, 
आमूर्तीक अपने आ,त्माके समान देखकर सर्वसे रागड्ेय छोड़कर 
पामान्यतासे झुद्ध आत्माके अनुभवमें ततन्मम हो परम समताको 
"प्राप्त करे, नैप्ता श्री अम्नतचेद्रस्वामीने पुरुपार्थसिड्युपायमें कहा है- 
नित्यमति निंस्यलेंगः ससरूयसमबर्स्थितो ननरुषघातं; | 
गगनमित्र परमपुरुपः परस्मपदे स्कुरति विशदतमः ॥ २२३ ॥ 
कृतरत््य; परमपदे परमात्मा सकलविष्यविण्यात्मा | द 
परमानस्दसिमसनो शनिमयों नम्दति सदैव ॥ २२४ ॥ 
भावान-यह आत्मा नित्य ही कर्मोके लेपसे १हित है, 
अपने स्वरूपमें स्थित हे, झिसीके हार घातसे रहित है, आका- 
'शक्के समान अमूर्तीक है, परम पुरुष है, अल्नन्त शुद्ध, परम पदमें 
स्फुरायमान द्ोनेवाला है, अपने निनर पदमें छतछझल है, सकछ 
जानने योग्यका ज्ञाता स्वरूप है, यद्दी परमात्मा है, परमानंदमें 
डूबा हुआ है, तथा ज्ञानमई सदा ही मकाशमान होरदा है | इस- 
तरह शुद्ध आत्मक़े झुद्ध खकूगपर दष्टि रखकर इसी खरूपका 
श॒काग्न होकर अनुमव करना चाहिये। यही स्वात्मातुभव घ्िड॒पदका 


कारण है ॥ ८३॥ 
० 


रु 
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;. उत्यानिका-आगे जत्र जात्मा अमूर्तीक शुरू स्वरूप है 
तब इस अमूर्तीक जीवका मूर्तीक पुद्ठल फर्मोके साथ किस्तरह 
अध होप्तक्ता है एसा पूर्व पक्ष करते हैं--..' 
” मुक्तो रूवादिगुणों चज्कदि फासेहिं अण्णमण्णेहि । 
सब्विवरोदों अप्या चंधदि किध पोग्गर्ल कम्मं ॥ <४ ॥ 
मूर्तों रूपादिगुणों बच्यते स्पर्शैस्स्योस्येः ॥ 
तद्दिपरीत आत्मा बश्नाति कर्य पँद्कछे कर्म || ८४॥ 
अन्वयसतहित सामान्याथः-( रूवादिगुणो ) स्पर्श रप्त गेष 
चर्ण ग्रुणधारी (मुत्तो) मूर्तीक पुद्टल द्रव्य (फासेहिं) स्निग्प, रूक्ष 
>सरी शुणोके निमित्तसे (अण्णम्‌ अण्णेहिं) एक दूस्तरेसे परस्पर 
(वज्झदि) बंध नाते हैं | (तव्विरीदो) दससे विरुद्ध अमूर्तीक (अप्पा) 
» आत्मा (कैष) किस तरह ( पोग्गलकम्मं ) पुद्दलीक कर्मवर्गणाकी 
<बंधदि) बांधता है 
£ विशेषाथ--निश्रयनयसे यह आत्मा परमात्मा स्वरूप है, 
सनिविकार चेतन्य चमत्कारी परिणतिमें वर्तनेवरात्य है, बंधके कारण 
नग्व रूक्षके स्थानापन्न रागछ्रेपादि विभाव परिणामोंसे रहित 
है जौर अमूर्तीक है सो किप्ततरह पुद्ठछ मूर्तीक कर्मौको बांध सक्ता 


है ? किप्ती भी तरह नहों बांप प्तक्ता है ऐस्ता पूर्वपक्ष शेफाकारने 
किया है । 


भावाथं-ईकाकार कहता है कि जब यह आत्मा स्वमावसे 
अमूर्तीक बीतराग ज्ञान स्वभाव है तब इसके जड़ पुद्दुल-स्परी रस 
गंध वर्णबान्‌ पुदुलोंफा सम्बन्ध बेसे द्योप्तक्ता है| मूर्नाकका मूर्ती 
फुके 'साथ स्निग्प व रृक्ष गु्णोके निमित्तसे बंध द्ोततक्ता है परंत 
ममतीकका मूर्तीकके साथ कैसे होपक्ता है ? ॥ ८४।॥ ' 
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उत्थानिका-आगे आचार समाधान करते हैं कि किसी 
अपेक्षा व नयके छारा अमूर्तीक णात्माक्र पुद्वलसे बेघ होनाता है- 
रूवादिए्िं रहिदो पेच्छदि ज्ञाणादि- रूवमादीणि ( 
दब्बाणि गुणे य जधा तघ दंघों तेण माणोदि ॥ ८५ 
रूपादिकेः रहितः पर्यति जानाति रूपादीनि। 
, द्रब्याणि गुणांश्व यथा तथा बंघस्वेन जानीदि ॥ <५ ॥ 
अन्वयसद्दित सामान्याथे-(जधा) नेसे (रूवादिएडहिं रहिदो) 
रूपादिसे' रक्षित आत्मा ( रूबमादीणिं दब्वाणि गुणेय ) रूपादि 
ग॒णघारी द्वव्योंकी और उनके ग्रुणोंको (पेच्छदि जाणादि) देखता 
नानता है (तथ ) तैसे ( तेण ) उप्त पुद्लके साथ ( बंधो ) बंध 
( जाणीहि ) जानो । 
विशेषाओ-नैसे अमूर्तीक व परम चैतन्य ज्योतिर्मे परिणमन 
रखनेंके कारण यह परमात्मा वर्ण आदिसे रहित है, ऐमा होता 
हुआ भी रूप, रस, गन्ध, स्पर्भ सहित मूर्तीक दब्योंको और उनके 
गुणोंको सुक्तावस्‍्थामें एक समममें वर्तनेवाले सामान्य और विश्े- 
पक्के ग्रहण करनेवाले केवल दशेन और फेवलज्ञान उपग्रोगड्र 
डारा ज्षेय ज्ञायक सम्बन्धसे देखता जानता है यधपि उन ज्षेगोंके 
साथ इसका तादात्म्य संम्बन्ध नहीं है अर्थात्‌ वे मूर्तीक दृब्य भीर 
जुण मिन्‍न हैं ओर यह ज्ञाता धप्य डनसे भिन्‍न है। अथवा 
जसे कोई मी संप्तारी जीव विशेष मेदज्ञानड्रो न पाता हुआ का2 
व पाषाण आदिकी अचेदन भिन श्रतिमाओो देखकर यह मेरेद्वारा 
पुजने योग्य है ऐसा मानता है। यथपि यहां प्रत्ताको देखने मात्र 
'दशनके साथ उप्त म्रतिमाक्ा तादात्य सम्बन्ध नहीं है. तथावि 
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डइय दशक सम्बन्ध है अथवा जेसे कोई विशेष भेदज्ञानी समव- 
आरणमें प्रत्यक्ष निनेध्वरको देखकर यह मानता है कि यह मेरेद्मारा 
जआराधने योग्य हैं, यहां भी यद्यपि देखने व नाननेका निनेश्वरके 
साथ तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है तथापि आराध्य तथा आराधक 
सम्बन्ध है तेसे ही मूर्तीक द्रव्यके साथ बन्ध होना पमझो | यहाँ: 
यह भाव है कि यद्यपि यह आत्मा निश्चयनयसे अमूर्तीक है 
तथापि अनादि कर्मबन्धके वशसे व्यवहारसते मूर्तीक होता हुआ 
द्रव्यवधके निमित्त कारण रागादि विकल्परूप भावबंधके उपयोग- 
को करता है। ऐसी अवस्था होनेपर यद्यपि मूर्तीक द्रव्यकर्मके प्राथ 
आत्माक तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है तथापि पूर्वमें बहे हुए दष्ट॑' 
तसे संयोग सम्बन्ध है इसमें कोई दोप नहीं है | 
भावार्थ-इस गाथामें आचार्यने अपने आत्माके स्ताथ द्रव्य- 
कर्म ज्ञानावरणादिका बंध होसक्ता है इस बातब्रो स्पष्ट किया 
है। जहां मात्र ज्ञेय ज्ञाक समन्ध है वहां मूर्तीक द्रव्य और 
झु्णोसी अपने ज्ञान खमावसे वीतरागतारूप जानते हुए भी 
आत्मा बन्पको प्राप्त नहीं दोता है । केवरज्ञानी अरहंत परमात्मा 
सर्व मूर्तीक व अमूर्तीक द्रव्योंकी परम वीतरागतासे देखते मानते 
हैं इसलिये उनके बन्ध नहीं होता | इसी तरह अन्य वीतराग 
सम्यग्दटी जात्माएं भी जगपके मूर्तीक अमूर्तीक पदार्थोको यदि 
डदासीनतासे उनके वस्तु स्वरूपको मात्र समझते हुए देखते मानते 
हैँ तो उनकी इस दर्शन ज्ञानसे भी बन्ध नहीं होता बन्पका 
कारण रागडवेष है। संप्तारी आत्मा अनादि कर्मनन्धके सम्पन्धके 
गरण उन कमोके उदयके निमित्तसे रागद्धेप परिणति कर लेता है 
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इसीको अश्ुद्ध उपयोग कहते हैं । इस अशुद्ध उपयोगका निमितत 
पाकर कर्म वर्गेणाएं स्वये कर्मरूप दो आत्माके साथ सेयोगरूप 
ठहर जाती हैं । 

भिनके रागद्वेष नहीं होता वे मूर्तीक पदा्थोंक्ी देखते नानते 
हुए भी बन्यको प्राप्त नहीं होते। शुद्ध आत्मामें रागढेष नहीं होते 
इसलिये वे मूर्तीक कर्मासे नहीं बंघते हैं | यहां आचार्यने यह 
दिखाया दे कि मैसे यह आत्मा स्वरूपसे अमूर्तीक होता हुआ 
भी मूर्तीक पदार्थीक्ों देखता जानता है इसी तरह मूर्तीकके साथ 
संयोग भी पालेता है | वास्तवमें जो आत्मा क्रिस्ती भी समयमें 
अमूर्तीक शुद्ध कर्मब्ंधसे रद्ठित होता ती वह कमी भी वन्धमें 
नहीं पड़ता, पर्योक्ि बिना रागद्वेप मोहके आत्माके द्रब्यकर्मोका 
अंध नहीं होप्तक्ता | यह आत्मा इस संसारमें अनादिकालसे ही 
बंधरूप ही चला आरहा दै-स्वभावसे अमूर्तीक होनेपर भी इसका 
कोई भी अंशरूप प्रदेश अनंत द्रव्यकमैवगणाओंकि आवरणसे 
रहित नहीं दे, इसलिये व्यवहारमें इप्त सेस्तारी आत्माको मूर्तीक 
कहते हैं. और इप्त मूर्तीक आत्माके ही मूर्तीक पुह्छोंका बंध द्ोता 
है। जैसे मूर्तीक आत्मा राग द्वेप मोहपूर्वक पद्ाथौको देखता 
जानता है वेसे यह कर्मपुद्वछोंसे मी संयोग पा जाता है। नेसे 
देखते जानते हुए मूर्तीक द्व्योंका आत्माके साथ न मिटनेवार 
तादात्म्य सम्बन्ध नहीं है किन्तु मात्र राम सद्वित जेय ज्ञायक संत्रंघ 
हवेसे मूर्तीक आत्माका द्रव्य कमेफे साथ तादाल्य सैवेध नहीं है किंतु 
मात्र संयोग सम्बन्ध है। मूर्तीक आत्मापर अत्यक्ष मूर्तीक पदार्थोका 
अप्तर पड़ता दीखता है | जेसे मादक वत्तुको पीलेनेसे ज्ञान बिगड़ 
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जाता है | अथवा सराग मूतिको देखनेसे स्राग भाव व बीतराग 
मूर्तिको देखनेसे बीतराग भाव होता है | अथवा जेसे सरागी 
पुरुष बुड्पूर्वंक भोजन पान वस््रादि ग्रहण करता है तेसे वही 
सरागी अबुद्धि पुर्वेक कर्म सिद्धांतके नियमसे कमेबर्गणाओंकों अह- 
णकर पूरव॑बद्ध मूर्तीक द्वव्यके साथ बांध छेता है | टीकाकारने तीन 
दष्टांत दिये हैं-एक केवलज्ञानी परमात्माका कि वे अमूर्तीक होते 
हुए भी ज्ञेय ज्ञायक सम्बन्धसे मूर्दीक द्वव्योंको देखते जानते हैं 
ती भी उनमें तनन्‍्मयी नहीं हैं | दूसरा साधारण भेद ज्ञान रहित 
पुरुपका कि बह अरहंतकी मू्तिको देखकर अपने दशक व दरशन 
सम्बन्धकों नोड़ देता है कि यह पूजने योग्य हैं व पुजक हूं। तीसरा 
एक विशेष भेद विशनीका जो समवशरणमें स्ाक्षात्‌ अरहंतको 
देखकर उनसे पूज्य पुनक् सम्बन्ध करता है। इन द्टांतोंसे यही 
दिखलाया है कि जेसे इनमें एक्र तरहका संयोग सम्बन्ध है बेप्ता 
ही आत्माका द्रव्यकर्मोके साथ संयोग सम्बन्ध है | जो मूर्तिको 
अरहंतकी स्थापना समझकर उस्र मूतिको पुजकर अरहंतकी मैने: 
पूना की ऐसा समझते हैं वे तो भेदविज्ञानी हें। परंठ नो 
मूर्तिको ही साक्षात्‌ अरहंत एकांतसे मान ले और स्थापना है ऐसा 
न समझे उसे वृत्तिकारने विशेष भेद विज्ञान रद्तित पुरुष कहा है. 
झेसा भाव झलकता है | 

श्री जम्ृतचन्द्र आचार्यने अपनी वृत्तिमें इसतरह दिखाया. 
द कि मूर्तीक द्धव्यफ़ो जो राग सहित देखता जानता है वही स्वयं 
* दागी होकर उससे बंध जाता दे । इसके दो दृष्टांत दिये हें-एक 
वो जहानी बाव्कका जो मिट्टीके बेलको अपना जानता है । दूसरे 
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ग्वालियेका जो सच्चे बैलकी जपना जानता है | यद्यपि दोनों ही 
तरहके बैल बालक या ग्वालियेसे जुदे हैं तथापि यदि कोई 
उनको नष्ट करे, बिगाड़े बे जावे तो बालक और खाहियि 
दोनोंको महा डुःख दवोगा क्योंकि उनका ज्ञान उन बेलेके निमि- 
तससे उनके आकार राग सहित परिणमन कररहा हे । यही उन 
परस्वरूप वैलोंके साथ उनके सम्बन्धक्ा व्यवहार है। इसी 
तरह अमूर्तीक आत्माका जो जनादिकालसे प्रवाहरूपसे एक 
क्षेत्रावगाहरूप पुद्कलीक कर्मोके साथ सम्बन्ध चला आरहा है उनके 
उद्यका निमित्त पाकर राग द्वेप मोहरूप अश्ुद्धोपयोग होता हे 
यही भाव बंध दे । इसीसे आत्मा बंधा हुआ है। पुद्लीक कर्मो- 
का बैघ व्यवहार मात्र है। यद्दी भाववंध द्वव्यबंघका कारण है। 
मावत्रंधसे नवीन द्रव्य कमे उ्ती कम सहित आत्मार्में सेयोग 
पाछेते हैं | श्री तत्वाभसारमें अमृतचेद्रस्वामीने इसी प्रश्नको 
उठाकर कि अमूर्तीकका बन्ध मूर्तीऊके कैसे होता है ! इस तरह 
समाधान किया हैः- पु 

ने च बन्‍्धाध्राणिद्धिः स्पान्मूर्से: कर्मीमेरततनः | 
अमूर्तेस्त्यने का न्ताततस्प मूत्तित्ततसादधतः ॥ १६ ॥) 
अनादिमित्यसम्बन्धात्सद कर्मोमिरामनः । 

आमूर्स्यात्रि सत्पैक्त मुर्दस्वमवसीयते ॥ १७ || 

बन्पे प्रति महस्‍्वैरमन्योन्यासुप्वेशतः । 
युगपदुद्वात: स्वरणरीप्यवर्ज बच्मंणो४ ॥ १८ ॥ 
तथा च मुर्विमानात्मा सुराभिमवदर्शनात्‌ । 

न हामृत्तेत्थ नमछो मादेरा सदकारिणों ॥ १६ ॥| * 
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भादार्थ-अमूर्तीर आत्माके प्ताथ मूर्तीऊ क्‍मीका वघ अने 
कान्तसे असिद्ध नहीं है क्योंकि किसी अपेक्षांसे आत्माके मूतिपन 
पिद्ध है | इस अमूर्तीक आत्माका भी द्रव्य क्मोके साथ प्रवाह 
रूपसे अनादियालसे धारायाही सदाऊा प्रम्बन्ध चला भारहा है 
इसीसे उन मूर्तीक द्वव्यस्मोके साथ एकता होते हुए भात्मा्के 
भी मूर्तीक कहते हे |बध होनेपर >सके साथ बन्ध दोता है उसने 
साथ एफ दूसरेमें प्रवेश होनानेपर परस्पर एकता होनाती है मैसे सुबए 
ओर चादीको एक साथ गलानेसे दोनो एक रूप होनाते दे उर्स 
तरह जीव और कर्मोक़ा बध होनेसे परस्पर एफ्रूप बध होजाता 
है। तथा यह क्मेत्द् ससारी आत्मा मूर्तिमान है क्योकि मदिरा 
आदिसे इसका ज्ञान बिगड़ जाता है । यदि अमूर्तिक होता तो 
जैसे अमूर्तिक आकराशमें मदिरा रहते हुए आजाशयो मदवान नहीं 
चर सक्ती वैसे आत्माके कभी ज्ञानमें विकार न होता । सप्तारी 
आत्मा मूतिक है इसीसे उसके कम बष होता है । जैसे आत्मा 
निश्चयसे अमूर्तीक है वेसे उप्तके निश्चयसे वध भी नही है। नेसे 
आत्मा व्यवहारसे मूर्तीक है चेसे उसके व्यवहारसे बध भी होता 
है। इस तरद अनेऊातसे समझ लेनेमें कोई प्रकारकी शक्ता नहीं 
रहती दे | प्वेधा झुद्ध अमूर्तीक यदि जात्मा होता तो इसके वध 
सूर्तीस्से कमी प्रारभ नहीं हो सक्ता था | अनादि सप्तारमें कर्म 
सहित ही आत्मा भेप्ता अपर प्रगट है वेमा अनादिसे दी चला आा 
रहा है इसीसे कर्मेयधको व्यवस्था सिद्ध होती है ॥ ८५ | 

इम तरह शुद्धुद्ध एक त्वमावरूप जीवफे कथनती मुस्य- 
सासे पक गाथा, फिर अमूर्तीक जीवरा मूर्तीक कर्मेफे साथ कैसे 
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बंब होता है' इस पूर्व पक्षरूपसे दूसरी, फिर उस्तका समाधान करते 
हुए तीघरी इस तरहं तीन गायाओंसे प्रथम स्थल प्तमात्त हुआ। 
उत्पानिका-राग द्वेप मोह लक्षणके घारी भावबन्धका खरूस 
कहते हैं/- 
डवओगमओं जीयबो सुज्कदि रज्जेदि वा पदुस्सेदि ॥ 
पष्पा विविधे बिसए जो हि पुणों तेहिं संबंधों ॥ <&॥ा 
उपयोगमयो जीवो मुहाति रघ्यति वा प्रद्वेष्टि | 
ग्राष्य जिमिधान, विपयान्‌ यो हि पुनस्तेः सम्सन्धः॥ ८६ ॥ 
अन्यय सद्दित सामान्यार्थः-(उ्वओगमओ जीवों) उपयोग 
मई जीव (विविधे विसये) नानाप्रकार इंद्रियोंकि पदार्थीरों (पा) 
पाकर (मुह्मदवि) मोह करलेता है. (रज्नदिं) राग कर ऐेता हैं. (वा) 
अथवा (पदुस्सेदि) ढवेप कर लेता दे | (पुणो) तथा (हि) निश्चयसे 
(नो) बही जीव (ते संबंधों) उन भावोंसे बन्धा है यदादी भाव- 
बंध है | 
विशेष/थः-यह जीव निश्चय नयसे विश्युद् ज्ञान द्द्न 
उपयोगका घारी दे तौमी अनादि काल्‍से कर्मेबेबकी उपाधिके 
बसे जसे स्फटिकिमणि उपाधिके निमित्तसे अन्‍य भावकूस परि- 
'शमती है इसी तरह कर्मछत आऔपाधिछ मार्वोसे परिणमता हुआ 
इंद्रियोंके विषयोंसे रद्चित परमात्म खरूपकी भावनासे विपरीत 
नाना प्रकार पं्चेद्रियोंके विषयरूप पदार्थोको पाऊर उनमें राग टेप 
मोह कर छेता है । ऐसा द्ोता हुआ यह जीव राग दवेव मोद रहित 
अपने शुद्ध घीतरागमई परम धर्मकी न अनुमवता हुआ इन राम 
देप मोद भावोंसे वड होता है। यहाँ पर नो इस नीवके यद 
राग टेप मोह रूप परिणाम है सो दी माववन्ध हैं | 





झश्४8 ] श्रीप्रबघचनसास्टोका । 


भावाथ-इस गाथामें आचायेने द्वव्यबंधके कारण भाव- 
बंधको स्पष्ट” किया है | यह आत्मा यदि शुरू अवस्थामें हो 
सब तो इसके कमी राग डेप मोह भाव हो ही नहीं सक्ते 
क्योंकि आत्माका स्वभाव बीतरागतासे निन परका ज्ञाता दृप्यण 
मात्र रहना है-यह उपयोगमई है | झुछ उपयोगमें रहना 
ही इसका धरम है। जेसे स्फटिकमणिका स्वभाव निर्मेल खेत 
है थेसे यह आत्मा शुद्ध है, परंतु संप्तारमें हरएक आत्मा प्रवाह 
रूपसे अनादिकालसे पौद्गलिक ज्ञानावरणादि कर्मोकी उपाधिसे 
संयुक्त चला आरहा है। इस कारण झुद्ध ज्ञान दर्शन उपयोगमें 
न परिणमता हुआ क्षयोपशमरूप मति श्रुतज्ञानसे इंद्रियोके 
और मनके द्वारा जानता देखता है। साथमें मोहका उदय है 
इसलिये पांचों इंद्रियोंके हरा निन २ पदार्थोकी जानता है उनमेंसे 
जो अपनेको इष भाप्तते हैं उनमें राग और मोह करलेता है। तथा' 
जो अनिष्ट भाप्ते हैं. उनमें हप कर लेता है | उस समय यह 
आत्मा उत्त राग दवेप या मोहके भावसे तन्‍्मई होकर रागी, द्वेपी, 
मोही हो जाता हे | नेसे रफटिकमणि काछे, पीछे, हरे डाकके 
सम्बन्धसे अपनी शुद्धताको छिपाकर काछी, पीली, हरी भाप्तती 
है। इस नजीवके इस राग डेप भोह भावको इसी लिये भाव बेंघ 
कहते हैं क्योंकि उप्तक्ना उपयोग उन भावोंसे बन्धा हुआ है। 
अर्थात्‌ उपयोगने अपनेमें रागद्वेप मोहका रंय चढ़ा लिया है | 
' जैसे सफेद बस्र॒ काले, पीछे, हरे, लाल रंगमें रंगनेसे रंगीन हो 
जाता है वेसे यह आत्मा रागद्वेप मोहमें रंग जानेसे रागीद्वेपी 
नी हो जाता दे | उत्त समय जात्माकी स्वामाविक वीतरागत 
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ढक ज्ञती है | इसी भावत्रंघसे यह आत्मा नवीन कर्मब्रंथ करता” 
ह | प्रयोगन यह है कि जेसे सफेद वस्त्र व स्वच्छ स्फरिकको- 
देखनेकी इच्छा करनेवाढा रंगके व डाकके सम्बन्धकोछुड़ाता है 
इसी तरह हमको झुछ आत्माके लाभके लिये, रागद्वेप मोहके कारण- 
भूत कर्मवंधनकों आत्मासे हटाना चाहिये और इसी लिये अमेद्‌- 
रत्नत्रयका झरणलेकर स्वानुभवके बलसे मोहके बलको निर्वेछ करना 
चाहिये | यहां मोदसे मिथ्या श्रद्धान तथा राग छेपसे क्रोघादि 
क्पायोंक्रा आवेश समझना चाहिये । यही राग द्वेप मोहबन्धके 
कारण है- ऐसा दी समयप्तार कलझमें स्वामी अमृतचेद्राचार्यने- 
कहा है--- 
अच्युत्य झुद्धनयतः पुनरेव ये तु, रागादियोगमुपया ते विद्व॒कबरेधा । 
ते कर्मबघामेदद विश्रति पूर्वयद्ध-द्रव्यासवैः कृतावावितावैकल्मजा बम ॥९-५॥ 

, भावार्थ-नो कोई जीव झुद निश्चय नयके विषयमूत झुद्धा- 
त्मानुमवसे छूटकर ज्ञान रद्धित हो राग छेप मोहको परिणमते है वे 
दी पूर्वमें बांधे हुए कर्मोके अनुसार नाना प्रकार मेदरूप कर्मबंधकी 
प्राप्त करते हैं । इससे यह प्ि्ध है कि रागह्रेप मोह कर्मबंधके 
कारण होनेसे भाववन्ध हैं || <६ ॥ 

इत्थानिका-आगे भावबंधके अनुसार 'द॒व्यबन्धका रख 
बताते हैं-- 

भावेण जैण ज्ञोयों पेच्छदि जाणादि आग बिसए। 

रज्जदि सेणेब पुणो चज्कदि कम्मत्ति उबएसी ॥ <#॥ 

विन सन जीय: पश्यति जानात्वागर्त विश्ये | 

रज्यति देनैव पुनर्वेष्यपे क्मत्युपदेश३ ॥ <७॥ 
अन्वय सद्दित सामान्यार्दः--(जीवो) जीव ( जेण भावेण ) 
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निप्त रागट्देष मोहभावसे ( विश्तए आगद ) इन्द्रियोंके विषयमें 


आए हुए इष्ट अनिष्ट पदार्थोक्रो (पेच्छदि) देखता है. (नाणादि) 
जानता है (तेणेव रजदि) उप्तही मावसे रंग माता हे (पुणो) तब 
(कम्म) द्रव्यऊर्म (वज्ञदि) बन्ध जाता है ( इति उवएसो ) ऐसा 
श्री लिनेन्द्रका उपदेश है। 

विशेषार्थ -यह जीव पांचों इन्द्रियोंके जाननेमें जो इ्ट व 
अनिष्ट पदार्थ आते हैं. उनको निम परिणामसे निर्विकल्परूपसे 
देखता है व सविकल्परूपसे नानता है उस्ती ही द्शनजश्ञानमई 
उपयोगसे राग करता दे क्योंकि वह आदि मध्य अन्त रहित, व 
रागह्रेपादि रहित चेतन्य ज्योतिस्वरूप निन झात्म द्रब्यकों ने अ- 
डान करता हुआ, न जानता हुआ और समस्त रागादि विकब्पोंकों 
छोड़कर नहीं अनुभव करता हुआ वर्तेन कर रहा है इसीसे दी 
रागी छेपी भोही होकर रागह्रेप मोह कर छेता है | यही भाव- 
चंध है | इसी भाव वंधके कारण नवीन द्रव्यक्रमोंक्री बांधता है 
ऐसा उपदेश है ! 

भावार्थ:-इस गाधामें आचार्यने यह बतछाया है. कि इस्त 
आप्ष्माका अगशुद्द ज्ञानदशनोपयोग द्रव्य कमक्रेमंघके लिये निमित्त 
कारण है | वे कर्मवर्गणाएं आत्माके भावोंक्ा निमित्त पाकर स्वयं 
कर्मरूप बंध जाती है | यदि यद्व आत्मा बीतराग भावसे पदा- 
थौंक्ी देखे जाने तो भाववंध न हो परन्तु यह शागद्वेप मोहके साथ 
देखता जावता है इप्तते अपनेमें भाव वंधको पाकर द्रृव्यवन्ध 
फरता दे | तात्पन यह है कि बीतराग भावसे ही देखना जानना 


_ हितकारी है ॥८ण। 
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-इस तरह भाववघके कंथनकी मुख्यतासे दो गायाओंमें 
दूसरा स्थल पूर्ण हुआ। 

उत्पानिका-आगे बंध तीन प्रकार है। एक तो पृर्ववदध 
कर्म पुदलोंका नवीन पुद्छ करके स्ताथ बंध होता है। दूसरा 
जीवका रामादि मावके स्ताथ बंध होता है। सीछरा उमी जीवका 
ही नवीन द्रव्यकर्मोसे बंध होता है, इस तरद तीन प्रकार बन्धक्े 
स्वरूपको कहते हैं-- 

फासेहिं पोग्गला्ं वंधों जीवस्स रागंमादी्िं । 

आण्णोणं अछगाहो पोग्गलजीवप्पगों भणिदों ॥८6॥ 


स्प्रे: ६द्ृलानां बंधों जीवस्य रागांदिमिः । 

अन्योन्यमवगाहः इहूलजीवात्मकों भगितः ॥ <८। 

अन्वय महित सामास्यावः-( पुग्गलाणं ) पुहुलोंका (बंधो)- 
बन्ध ( फासेदिं ) स्निग्ध रूक्ष स्शसे, ( जीवस्स ) जीवका बन्‍्ध 
(रागमादीहिं) रागादि परिणामोंसे तथा ( पोग्गलमीवप्पगो ) पुद्ठल 
और जीवका बन्ध ( अण्णोण्णं अबगाहो ) परत्पर अवगादरूप 
(भणिदो ) कहा गया है | 

, विशेषानः-जीवके रागादि भावोके निमित्तसे नवीन पुद्धलीक 
द्व्यकर्मोका पुर्वमें जीवके साथ बने हुए पृद्लीक द्व्यकर्मोके स्ताथ 
अपने यथायोग्य चिक्रने रूसे गुणरूप उपादान कारणसे जो बंघ 
होता है उसको पुढ्छ बंध कदते हें । बीतराग परम जेतन्यकूप 
'निन आस्मतत्वकी भावनासे शल्य जीवका जो रागादि मा्ोंमे 
परिणमन करना सो जीवबन्ध हे। निर्विकर स्वप्तवेदन ज्ञान रहित 

, हो स्विग्म रूक्षकी मगह सागदेपमें परिणमन होते हुए नीवका 
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“बंध योग्य म्निग्ध रुशक्ष परिणामोंमें परिणमन होनेवाले पुद्रलके साथ 
जो परस्पर एक क्षेत्र अवगाहरूप बन्ध है वह जीव पुटुछ वन्ध 
है इस तरह तीन प्रकार बंधका लक्षण जानने योग्य है | 
भावाय-दप्त गाथामें आचारयने बन्ध तत्वका वर्णन किया 
है। बाघ्त्तवमें दो वस्तुओंका मिलकर एकमेक होनाना उर्ततको बंध 
कहते हैं | यद्द बन्ध पुद्धल द्व्यहीमें हो प्तक्ता है। पुदलके पर- 
माणु या स्कँंघ एक दूसरेसे स्निग्प रूक्ष गुगके दो विभाग प्रति- 
च्छेद या अशके अधिक होनेपर परस्पर मिलकर एक बन्धरूप * 
स्केघ हो जाते हैं मेप्ता पहले कहलुके हैं | इस तरहका बंध उप्त 
समयमें भी होता है जब मीवके योग और कपायके निमित्तसे 
'द्ृब्य कमेंचगेणाएं आश्रवरूप द्वोती हैं । पूर्वमें बांधी हुई पुद्लीक 
्व्य का बर्गणाओंके साथ नवीन आश्रवरूप हुए पुदुलीक कम 
'यगेणाओंका परस्पर स्निग्ध रुक्षगुणके कारण बन्‍्ध हो नाता है| 
'इसको पुद्छ वेब कहते हें | इस तरहकी व्यवस्था - बस्तुस्वरूपके 
समझने पर यह बात अच्छी तरह ध्यानमें आनाभगी कि शुद्ध 
जात्माके कर्मबन्‍्ध होना असंमव है। अनादिकालसे आत्मा अशुद 
हे अर्थात्‌ कर्मं्रन्ध सहित है ऐसा माननेपर ही नवीन द्वव्यकर्मोका 
[राने द्वव्यकर्मों ; साथ बन्ध बन सक्ता है, क्योंकि वास्तवर्मे बन्ध 
रूप पर्याय पुदलोमें दी होती हैं। यह एक प्रकारका पुद्लबंध दे। 
मोहनी ४-९ करमंके डद्यके निमित्तसे जीवके भार्वोर्मि परि- 
“णति द्वोकर उनका रागडेप मोहरूप परिणत हों माना सो जीवर्चध 
है। आत्मा क्िप्त तरह रागदेपरूप परिणमता है इसका सरूप 
मब्दोसे कहना बहुत दुलेम है। जो विलकुर बीतराग हो लुके 
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हैं उनके कमी भी रागद्रेष मोह पेदा नहीं हो सक्ते क्योंकि 
उन्होंने मोहकमोका ही नाश कर डाला है। निन्‍्दोंने 
मोहका नाश नहीं किया है उनके भीतर रागडेप मोह भी 
क्िप्ती न किसी पर्योयमें कम या अधिक अनादिकालसे होते ही 
रहते हैं, केवछ उपद्यम ,सम्यक्तमें या उपशम चारित्रमें मोहके 
उदयके दव जानेसे जीवोंको अन्तर्मृहर्तके लिये निर्म सम्यक्त या 
निर्मे बीतेराग चारित्र होता है | इस अवस्थाके प्तिवाय क्षपक 
अणीके दर्सवें गुणस्थान तक बराबर कोई न फ़ोई प्रकारका राग 
या डेप या मोद्द सहित राग यां छेष बना द्वी रहता है। ये राग 
देष मोह नैमित्तिक या औपाधिक माव कहलाते हैं वर्योकि जीवके 
झपयोगके साथ साथ मोहनीय कर्मेका अनुभाग या रप्त झलकता 
ह॥ै। नबतक मोहनीय फर्मेके उदयसे उसका रस्त प्रगट होता रहेगा 
सब दी तक नीवफे रागादिरूप भाव द्वोगा। नेसे स्फटिक मणिफे 
मीचे नवतक फाली, हरी, पीली -डाकका सम्बन्धी रहेगा तब ही 
तक वह काली, हरी, पीी रूप झलकेंगी बेसे ही भीवके विभाव 
आवोंकी अवस्था समझ झेनी चाहिये | पुद्ठलकर्म वर्गंणाओंमें इतनी 
अवश्य शक्ति है कि जीवके उपयोगकी मछीन कर देते दें या 
इसके गुणोंकी ढक देते हैं. निँ्तता दृष्टांत हमको मादक पदार्यमें 
मिलता है | मादक पदार्थके सेव्नसे ज्ञानमें उन्‍्मत्तपना हो जाता 
है। शोवका शुद्रोपयोगसे शुन्य हो अशुद्धापयोगरूप द्ोना यद्द 
जीवबृंध या माय कहाता है| 

एक २ जीवके प्रदेशमें अनेत पुद्लकर्मवर्गंणाओंडा अवगाढ 
रूप तिंढे रहना, नेसे एक छोटेसे कमरेके आऊय्में बहुतसे दीप- 
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कोंका प्रकाश अवगाह पाकर ठहर जाता ह्ढै इस्तको जीव पुदूछक 
शक क्षेत्रावगाह रूप बन्ध कहते हैं | इस तरह तीन प्रफारक 
चन्ध.है। 
पंचाध्यायीकारने भी वन्धके तीन भेद बताए हैं- ” 
अर्थतस्निविधो बधो भावद्रब्योभयात्मकः | ] 
प्रत्येके रदुद्यय यावचतुतीयोद्रद्ज: क्रमातु | ४६ ॥ “४ - 
रागात्मा भावषंध; स जीवबध इति रत: । हे 
द्रव्य पौद्लिकः पिंडो बंधस्तच्उक्तिरिव था || ४७ ॥ 
इतरेतरबंधन्न देशाना तद्द्वे मियः । 
बंध्यवंघकभाव; स्थाद्‌ भावषंधनिमित्तत' || ४८ ॥। 


भावाथे-वास्तवमें बेंध तीन प्रकार है-भाववन्ध, द्वव्यवन्ध, 
और उमयबन्ध। इनमेंसे भाववन्ध और द्वव्यवंध तो भिन्न स्वतंत्र 
हैं । ' तीसरा उभयब्न्ध जीव पुद्लके मेलसे होता है | रागठेप 
आदि परिणाम भाववंध है: इसीको जीवबंध कहते हैं । पुढ्ुलका 
“पिंड वही द्वव्यबंघ है | सह वंध पुदुठकी स्तिग्ध रूक्ष शक्तिसे 
होता है । भावबंधके निमित्तसे जीबके प्रदेशोका और डच्यकर्मोका 
परस्पर एक दूसरेमें श्रेश होगा सो उमयबंध है | ॥ 

इन तीन प्रकार बंधोंमें रागादिरूप भाव बन्धको दी ससारका 
कारण ज्ञानर इनकी अवस्थाकों ब्राग वीतराग साम्य अवस्तथा्मे 
ही ठहरनेका यत्न करना चाहिये, यह तात्पय है ॥८८॥ 

उत्थानिका-शागे पूर्व सूतमें “ जीवस्स राषमादीदिं ” इस 
वचनसे जो रागपनेको भावनंध कहा था वही द्वव्यवंधका काएण दे 
शेसा विशेष करके समर्थन करते हें--< 


द्वितोय खंड! [ ३६५ 


कल महक कक ५ ///420-% कस कि १: 
हुए उसी समयसे वे भगवान मिनकी आत्मा: दूसरोंके इंद्वियोंका 
विषय नहीं है किसी परम उत्झुष्ट सर्व आंत्माके अरदेशोंमें जाह़ाद 
दैनेवाले अनन्त सुखरूप एकाकार समता रसुके भावसे परिणमन 
करते रहते हैं अर्थात्‌ निरन्तर अनन्त सुखका स्वाद ढेते र॒ते हैं। 
निस्त समय यह भगवान एक देश होनेबाले सांधारिक ज्ञान और 


ुखकी कारण तथा सर्व आत्माके प्रदेशोर्में पेदा होनेवाले स्वाभा- 
वेक अतींद्रिय ज्ञान ओर सुखको नाश करनेवाली इन इंद्रियोकों 
निश्रय रत्नन्नयमई कारण समयप्तारके वलसे उरूुंघन घन कर जाते हैं 
अथोत्‌ उन इंद्वियोंके दाता प्रवृत्तेिकों नाश करदेते हैं उसी ही. 
क्ष॑णसे थे सर्व वाधासे रहित होनाते हैं, तथा अतीद्विय और अनंत 
आत्मासे उत्पन्न आनन्दका अनुभव करते रहते हैं अर्थात आत्म 
सुखको ध्याते हैं व आत्मसुखमें परिणमन करते हैं । इससे जाना 
जाता है कि केवलियोंक्रो दूधरा कोई चिन्तानिरोध लक्षण ध्यान 
नहीं है, किन्तु इसी परम सुखरा अनुभव है अथवा उनके ध्या- 
नका फलरूप कर्मकी निनराकों देखकर ध्यान है ऐसा उपचार किया 
जाता है | तथा जो आगममें कहा है कि संयोग केवछीके तीमरा 
शुकृष्यान व जयोग केबलीके चोथा झुक्ृव्यान होता है वह उप- 
चारसे मानना चाहिये ऐसा सूत्रह्मा अमिप्राय है । है 

भावाथै-दइस्त गाथामें बासस्‍्तवर्में केवठी मगवानका स्वभाव बताया 
है | भाचाये कद्दते हैं कि केवठी भगवावका आत्मा ज्ञादावरणादि 
चार घातिया कर्मोंसे रहित होकर जनम्तज्ञान, अनन्त देशन, अनन्त 
बीये, अनन्त व क्षायिक्र सम्यक्त व क्षायिक यथाख्यात् चारित्र 
तथा अनन्त सुखरे परिपृण द्वोमाता है। उनके आत्मामें ज्ञान व 
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सुंख स्वाभाविक झुद् प्रयट दोनाते हैं ) वे इंद्रियोके द्वारा तञ तो 
जानते हैं न उनके द्वारा विषयसुखका भोग करते हैं--उनकी 
भ्रवृत्ति इंद्रियोंकी प्रवृत्तिसि रहित होनाती है | उनको कोई प्रका- 
रकी क्षुधा, तृपा, रोग, शोक, शीत, उप्ण आदि परीक्षहोंकी व 
किप्ती चेतन व अचेततनकृत उपसगेकी कोई शारीरिक व मानसिक 
बाधा नहीं होती है | उनका शुद्ध आत्मा अन्य अल्पज्ञानियोने 
इंद्रियज्ञानका भी विषय नहीं है । ऐसे भगवान निरन्तर “निभान- 
नदुका स्वाद लिया करते हैं अथोत्‌ समय २ अपूर्व आत्मीक सुसका 
अनुभव करते हैं | या यों कह दीजिये कि वे भगवान अपने ही 
स्वाभाविक आनन्दको ध्याते हैं | उनके ऐसा ध्यान नहीं है नेप्ता 
कि छ्मस्थोंके होता है कि चित्तको अन्य पदा्थौसे रोककर आत्मामे 
छुगाना पड़े | वे सदा आत्मस्थ ही हैं-आठ वर्ष कुछ अधिव 
कमर एक करोड़ पूवे वर्ष तक भी वे एरकाक्ार आत्मामई बसे 
रहते हैं-उनमें फोई रागादि विकार नहीं होते हैं, उनके उपयो- 
गंकी चंचलता अल्पज्ञकी तरह नहीं होती है। उनका उपयोग 
आत्मामें ही मग्न रहता हुआ आत्मीक आनन्दका भोग किया करत 
है। पिद्धातमें नो केवली भगवानके ध्यान कहा है वह इसी अपे- 
क्षासे व्यवहारसे कहा है कि वहां ध्यानका फल मौजूद है अर्थीत् 
उनके पूर्ववड्ध कर्मोकी निनेरा होती रहती है। तथा तीसरा * 
चीथा शुद्धव्यान भी उनकी आात्माक़ी जवस्थाकी अपेक्षा उपचार 
फट्दा है। जब काग्रद्वारा सूक््य आत्मप्रदेशोंका परिस़न्द होता 
सब तीप्तरा झुक्तध्यान व जश योगरहित होते हैं तय सर क्रियार 
नियत होनेफे कारण चौथा गुद्वध्यान कद्दा है| केवछी भगवाने 


द्वितोष संछ । [ रध्र्‌ 


वास्तवमें चित्तकों रोकनेरूप ध्यान नहीं हैं| वे सदा ही आत्म- « 
च्यानी व आत्मानन्दी दैं-उनकी मद्दिमा बचन अगोचर है | यहां 
यह तात्पर्य है कि मिस आत्मध्यानसे ऐसा अपूर्व अरहंतपद प्राप्त 
दोता है. उप्त ध्यानका पुरुषार्थ कर्तव्य दे । आप्रलकूप नाम 
ग्रन्थमें अरहंतमगवानका स्वरूप फद्ते हैं--- 

नई छम्मश्ययिशन नए्ट केशादिवर्धनम्‌ । 

नष्ट देश्मह फृर्फ़ नष्ट घातिचतुष्ये ॥ ८ ॥ 

नह म्यदियिज्ञान नष्ट मानसमोचरम | 

नहें कर्ममछ दुए्ट नधों वर्णात्मशों प्यनिः ॥ ६ ॥ 

नह; क्षुत्ड्मयस्‍्वेदा मष्ट प्रस्येकरोषगम । 

नप्ड भूमिगतद्ारी नष्ट चेद्रेयमुले ॥ १० ॥ 

भेनास पर्मैशय परगमस्दमुखास्पदम । 

बोघरूर झृतार्थोइछावीश्ररः पढुमि; स्मृतः ॥ र३ ॥ 

भावार्थ-मिप्तने चार घातिया कर्म नष्ट कर दिये, छड 
ज्ञान दूर कर दिया, केश नखऊ्ी वृद्धि बन्द की व सर्व शरी. . 
मल भी हटा दिया। मिप्तमें मन सम्मन्धी व ईंद्रिय सम्बन्धी क 
क्षयोपशम रूप मयादित ज्ञान भी नहीं रद्दा मिप्तके दुष्ट क्मेमल 
नष्ट हुआ ब अक्षररूप ध्यनि भी नहीं रद्दी । सिप्तके क्षुपा, ठुपा, 
अब, स्वेद भादि अठारद दोप नष्ट होगए, मत्येकप्राणीफों समझा: 
ेकी क्रिया भी चंद हुई, भूमिमें सपश गी न रद्दा व इंद्रियोंके द्वारा 
झुख भोग भी थे रहा-मिन्‍्होंने अनन्त ज्ञानरूप परमारंद सुखके 
स्थान परमईश्वरपनेफ़ों प्राप्त कर लिया व नो परमदतदत्य द्वै 
उसदीरो बुद्धिमानोंने ईश्वर क्या है | 


है भ्रोप्रवचचनसारटोका । 


: ऐसे परमात्मा अरहंत ध्यानके फलको प्राप्त होकर निरे 
आत्मानंद॒का विलाप्त करते रहते हैं। यह दी परमपूज्यनींय दे 
ध्यान करने योग्य, पुज्यने योग्य व स्तुति करने योग्य हैं ॥१ १०) 

इप्त तरह केवली मगगन क्या ध्याते हैं व क्यों ध्याते हैं 
इस प्रश्नकी मुख्यतासे पहली गाया, तथा वे भगवान परमसुखको 
च्याते या अनुमवते हैं इस तरह उस प्रश्नका समाघान' करते 
हुए दूसरी, इस्त तरह घ्यान सम्बन्धी पृर्वपक्षका परिहाररूपसे तीर 
स्थरूमें दो गाथाएँ पूर्ण हुईं । 
उत्थानिक्ना-आगे विशेष करके समर्थन करते हैं. कि यही 
अपने शुद्धात्माकी प्राप्ति लक्षण दी मोक्षमा्ग है, अन्य कोई मार 
नही है 
एवं जिणा जिर्षिदा खिद्धा भग्गं समुद्दिता समणा । 
जादा णमोत्थु तेसिं तस्स य णिव्याणमग्गस्स ॥ १११ # 
एजे गिना जिनेन्द्रा: सिद्धा भागे समुत्यिता: श्रमणा; । 
जाता नमोस्तु तेम्यस्तस्म च॑ निर्वाणमार्गाय ]] १११ ॥ 
अन्ययसद्वित सामान्‍्यार्थः-(एवं) इस तरह पूर्व कहे प्रमाण 

(मो समुद्विदा) मोक्षमार्गकों प्राप्त होकर ( समणा ) मुनि, (मिणा 
सामान्य केबछी मिन, ( भिर्णिदा ) तथा तीथकर केवली मिन, 
(सिडा) छिद्ध परमात्मा (नादा) हुए (तेसिं) उन सबको (य) भरे 
(तस्स णिन्बाणमग्गस्प्त ) उच् मोक्षमार्गको (णमोत्यू) नमस्कार हो। 

विशेषायं-इस्त तरद बहुत प्रकाश... हे हुए : 
परमात्मतत्वके अनुभवमई सोक्षमार्गको रे 
- सख्दुश्प आदिम स्मतामादसे .२ . 
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लीन अनेक सुनि हुए जो तदभव मोक्षगामी न थे तथा सामान्य 
कैंबली जिन हुए व तीयकर परमदेव हुए ये सत्र मिड, परमात्मा 
हुए हैं | उन सत्रको तथा उप्त विरार रहित स्वश्वैदन लक्षण 
ज़िश्वय रत्नतयमई मोक्षके मार्फी हमारा अनन्तज्ञानादि घ्िछ 
शु्णोका , स्मरणरूप भाव ,नमत्कार होहु॥ यहां अचरम शरीरी 
मुनियोफों प्िझ मानकर, इस लिये नमस्कार किया है कि उन्होने 
भी रत्नत्रयक्ी सिद्धि, की दे | जेस्ता कहा है-- ' ४ 
४ तब सिद्धे णएयस्िद्दे संजमसिदेः ऋ्रित्रप्तिड य | णाणम्मि 
, दृप्तणम्मि य सिद्ध सिरसा णमस्‍्तामि” अर्थात जिन्होंने तपमें सिद्धि 
पाई है, नयोंके खरूप ज्ञान्रमें सिद्धि पाई है, संयममें सिद्धि की 
है, चारित्रमें सिद्धि पाई है तथा सम्यग्दशन व सम्यग्ानमें सिद्धि 
पाईं है ड़न सबको सै सिर झुड़ाकर नमस्कार करता है । इससे 
निश्चय किया जाता है कि म़ही मोक्षका मारे है अन्य कोई नहीं है। 
॥७ । सीवार्थ-इस गाथामें आचार्यने यह स्पष्ट'कद दिया है कि 
मोक्षका कारण ।निन झुद्धात्माका सब परदव्योंसे मिन्न ,अछान 
शात्राक्षवा तज्ञारित्ररूप तछीनता है-अर्थाव्‌ निश्चय , रत्लज्ञयमई 
निर्विकत्प समाधि है या खानुभव हे या.कारण समयप्तार है या 
सप्तमयरूप प्रवृत्ति है ) इसी मोक्षमार्गफ़ो सेवन करके महामुनि 
हुए हैं जो यद्यपि तड्भव मोक्ष नश्राप्त हुए किंतु कुछ भवोंमें 
प्राप्त करेंगे | तथा इसी मार्यपर चलकर अनेक मुनि! सामान्य- 
केबली हुए, अनेक साधु तीयेकर फेवडी हुए और ये सब जीव 
प्िद्ध परमात्मा होगए, क्योक्षि में कुन्दऊुद मुनि भी इसी शुद्धा- 
भाऊ़ी अयस्थाकों प्राप्त करना चाहता हू इसलिये में शुद्ध जात्मा- 
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५ ऐसे परमात्मा अरहँत ध्यानके फलको प्राप्त होकर निरंतर 
आत्मानंदका विछास्त करते रहते हैं| यह ही परमपूज्यनीय देव 
ध्यान करने योग्य, पुज्यमे योग्य व स्तुति करने योग्य हैं ॥१ !'०)' 

इस तरह केवडी भगगन वया ध्याते हैं व वर्यो ध्याते हैं ! 
इस पश्नकी सुख्यतासे पहली गाथा, तथा वे भगवान परमसुखको 
ध्याते या अनुभवते हैं इस तरह उस प्रश्षका समाघान करते 
हुए दूसरी, इस तरह ध्यान सम्बन्धी पूर्वपक्षका परिहाररूपसे तीप्तरे 
स्थर्में दो गाथाएं पुणे हुईं । 
उत्पानिक्ा-आगे विशेष करके समर्थन करते हैं. कि बही 
अपने शुद्धात्माकी प्राष्ति लक्षण ही मोक्षमार्ग है, अन्य कोई मार्ग 
नहीं है 
पव॑ जिणा जिणिदा सिद्धा म्गं समुद्विदा समणा । 
जादा णमोत्यु तेसिं तस्स य णिव्याणमग्गस्स ॥ १११ ॥ 
एबं श्नि जिनेन्द्रा: सिद्धा मांगे समुप््यता: अरूणा३ | 
जाना नमोस्तु तेम्यरतहम च निर्भणमार्गाय || १११ ॥ 
अस्वयत्रहित सामाम्याथे:-(एवं) इस तरह पूर्व कहे प्रमाण 

(मांगे समुद्ठिदा) मोक्षमागको प्राप्त होकर ( समणा ) मुनि, (मिणा), 
सामान्य केवछी जिस, ( भिणिंदा ) तथा तीमीकर केवछी जिन, 
(प्िडा) फिड परमात्मा (नादा) हुए (तेसि) उन सबको (य) और 
(तप गिल्ाणमग्गस्स ) उप्त मोक्षमार्मकोी (णमोत्य) नमस्कार हो। 

विशेषाय-दप्त तरद बहुत प्रकास्‍से पहले कहे हुए विन 
परमःमतत्वके अनुभवमई मोक्षमार्यग्रें आश्रय करनेवाले जीव 
सुखदुख आदिमें समताभावसे परिणमन करनेवाले तथा जात्मतत्वमें 


९४.2 
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लीन जनेक मुनि हुए जो तदमब मोक्षयामी न थे तथा सामान्य 
फ़ैवली भिन हुए व तीबकर परमदेव हुए ये सब्र घ्रिद्ध परमात्मा 
हुए हैं। उन सबको तथा उत्त वि़ार रहित म्वमवेदन लक्षण 
तिश्रय र॒त्नन्नयमई मोक्षके माने हमारा अनन्तज्ञानादि पिछ 
गुणों स्‍्मरणरूप भाव नमस्कार होहु | यहा अचरम शरीरी 
झुनियोंक़ों छिछ भानकर इस लिये ममस्मार किया है कि उन्होंने 
भी रत्नभ्यफ्री सिद्धि की दे । नेता फह्म है-- 
४ तब सिछे णयप्तिददे सनमस्तिदे चर्त्रिपिद य | णाणम्मि 
इंमणम्मि य परिडे प्रिरसा णमश्मामि” अर्थात जिन्होंने तपमें सिद्धि: 
गईं है, नर्योके खक्प ज्ञातमें सिद्धि पादे है, सबममें सिद्धि की 
3, चारित्रमें सिद्धि पाई है तथा सम्यदशन व सम्यग्ज्ञानमें सिद्धि: 
गई है ड़न सनकी सें प़िर झुकाऊर नमम्कार करता हू । इससे 
स्नेश्रय रिया नाता है कि म़ददी मोक्षका मार्ग है अन्य कोई नहीं है। 
॥० (सीवार्थ-इस गाथामें क्षाचार्यने यह स्पष्ट कह डिया है कि 
मोक्षस कारण ।निन झुद्धात्माका सर्व परद्वव्योंसे मिन्न अदान 
ज्ञाव्र/त्था ज्ञार्ररूप तछीनता है-अर्थात्‌ निश्चय रत्नमयमई 
निविकक्ष्प समाधि है या खामुभव है या कारण समयप्तार है या 
स्वप्तमयरूप प्रवृत्ति है । इसी मोक्षमार्गको सेवन करके महामुनि 
हुए हें जो यद्यपि तद़ब मोक्ष नश्राप्त हुए किंठु कुछ भवोंमें 
प्राप्त करेंगे । तथा इसी मार्गपर चछझर अनेक मुनि सामरान्य- 
केयली हुए, जनेक साधु तीयऊर फेयली हुए और ये सब जीव 
घ्िद् परमात्मा होगए, क्योंकि मैं कुन्दकुद मुनि भी इसी शुद्ध- 
त्माड़ी अवस्थाऊो प्राप्त करना चाहता हू इसलिये में शुद्ध आत्मा- 
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का ध्यानकर भाव नमस्कार करता हुआ उन सब सफछ काये 
करनेवार्लोकी द्रव्य नमस्कार करता हूँ। साथ ही उप अमेद 
रत्नत्रयकी परम रुचि रखता हुआ उस्तमें अपने उपयोगको मोड़ता 
छुआ उस मोक्षमार्गगो भी भाव नमस्कार सहित द्रव्य नमस्कार 
करता है | इससे यह घसिझ किया गया है कि हम सबको इस 
छोक तथा परछोकम परम शांति व सुखको म्राप्त करनेके लिये 
इसी रत्नन्नयमयी निर्ममत्त्त भावकी भावना भानी चाहिये। 
श्री अमितिगति महाराजने सामायिकपाठमें कहा हैः-- 
सर्वक्ञ: सब्बेदर्शी भमबमरणजरातंक्शोकव्यतीतो, 
लूब्पात्मीयंखभाषः क्षत॒सत छमलः शश्वदात्मानपाव; | 
दक्षे: संकोचिताक्षे्मवसतिचक्ितैलोकियात्रानपेक्षे- 
ब्लेष्टा वाधात्मनीनस्थिरविशुदसुखप्रासये चितनीयः | २० ही 
भावार्थ-नो चतुर पुरुष इंद्रियोंके विजयी हैं, मन्‍्म मरणसे 
भयभीत हैं, संसारके भ्रमणसे उदासीन हैं उनको बाधा रहित, 
जात्मासे उत्पन्न, स्थिर और शुद्ध नि सुखकी प्राप्तिके लिये उप्त 
आत्माका सदा चिन्तवन करना चाहिये जो अविनाशी है, सर्वश्ञ है, 
स्व दर्शी है, जन्‍्ममरण जरा रोगश्ोकादिसे रहित है, निमखभावे 
ग्राप्त है, तथा सब द्व्यकर्म नोकमे भावकरमेमलसे रद्वित है ॥११६ 
उत्थानिका-आगे प्रथम ज्ञानाधिकारकी पांचवीं गाथा 
जाचायेने कहा था कि “उवपयामि प्म्मे जत्तो णिव्याणसंपत्ती” 
से साम्य भावको धारण करता हूँ निप्तसे निर्वाणकी प्रात्ति दोती 
उस्ती अपनी पूर्व प्रतिशाका निर्वाह करते हुए स्वयं ही गोश- 
सागैफी १रिणतिको स्वीकार करते हुए कहते हें-, 
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हम्दहा तघ ज्ञाणिया अप्पाणं ज्ञाणणं समावेण | 
परिवज्ञामि ममत्ति उबवद्विदी णिम्ममत्तम्मि ॥ ११२ ॥ 
तत्मात्तया शाज्वात्माने ज्ञायक्र स्वमारेन | 

प्रिवरमग्रामि ममतामुरस्यितों निमैमच्चे ॥ ११२ ॥ 


अन्वप सद्दित मामान्याथे-(तम्हा) इसलिये (तघ) तिप्तही 
प्रकार (पमानेण) अपने स्वभावसे (नाणगे) ज्ञायक मात्र (अप्पाणं) 
आत्माओो (नाणित्ता) जानकर ( णिम्ममत्तम्मि ) ममतारहित सावरमें 
(उबद्विदो) रहरा हुआ (ममर्ति) ममता भायक्रों (परिवज्ञामि) में दूर 
करता है। * 

विशेषा्थ-करयोंकि पहले कटे हुए प्रमाण - शुद्यात्माफे लाम 
रूप मोक्ष मार्गके छवारा निन, जिनेन्द्र तथा महामुनि पिछ हुए हैं 
इप्तलिये में भी उप्ती द्वी प्कारसे सर्व रागादि विभावसे रहित शुद्ध 
बुद्ध एक खभावते द्वारा उप्त केवलशानादि जनेतगुण खमावके घारी 
अपने ही परमात्माक़ो जान करके सर्भे परद्रत्य सम्बन्धी ममकार 
अहँकारसे रह्धित द्ोकर निर्ममता ऊक्षण परम प्ताम्यभाव नामके 
चीतराग चारित्रमें अथवा उस चारित्रमें परिणमन करनेवाले अपने_ 
शुद्ध आत्मसमावमें ठहरा हुआ सर्च चेतन अचेतन व मिश्ररूप 
परद्ृव्य सम्यन्धी ममताऊ़ो सब तरहसे छोडता हूँ | भाव यह है 
कि में वे बलज्ञाग तथा केबलदशन स्वभायरूपसे ज्ञायक् एक ट्को- 
त्कीर्ण स्वमाव हूँ ऐसा होता हुआ मेरा परद्वव्योके साथ अपने 
स्वामीपने आदिका कोई सम्बन्ध नहीं है। मात्र ज्षेय ज्ञायक संयेघ 
है, सो भी व्यवहार नयसे दे । निश्चयसे यह ज्ञेय ज्ञायक संबंध 
मी नदी है | इस कारणसे में सर्व परद्वव्योंे ममत््वसे रहित दोऋर 
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परम समता लक्षण अपने शुद्धात्मामें 5हरता ह्‌ | श्रीकुदकुद महारा- 
जमे “उबसपयामि प्रम्म” में समताभावको आश्रय करता हू इत्यादि 
अपनी की हुई प्रतिज्ञाका निर्वाह करते हुए स्वय ही मोक्षमागैकी 
परिणतिफो स्वीकार किया है ऐसा जो गाथाफी पातनिकाके भार 
स्ममें कहा गया है उप्नसे यह भाव प्रगट होता है कि मिन महा 
स्माओंने उस  प्रतिज्ञाको लेकर प्रिह्लि पाई है उनदीके द्वारा वास्‍्त 
बमें वह प्रतिज्ञा पुरी की गई है | श्री कुन्दकुन्दाचार्य देवने तो 
मात्र ज्ञान दशन ऐसे दो अधिकारोकों ग्रथमें समाप्त करते हुए 
उस  प्रतिज्ञाको पुरा किया है। शिवकुमार महारामने तो मात्र 
अथके श्रवणसे ही सताम्यभावका आलम्बन जिया है। क्योंकि वास्त 
चें जो मोक्ष प्राप्त हुए है उन हीऊी वह प्रतिज्ञा पूर्ण हुई है: 
कुन्दकुन्दाचार्य महारानरी और न शिवऊुमार रानाकी क्योकि 
दोनोंके चरमदेहका अभाव है। 
भावाथ श्री कुदकुन्दाचार्य महारान इस गाथामें अपने मोक्ष 
आरके गाढ्रेमक्ी प्रगट करते हुए कहते है कि ,जिप्त तरह पूर्व 
भहापुरुषोंने अपने चीतराग स्वसावसे ज्ञातादइटा आननन्‍्दमई 
अपने ही आत्माको जानऊर अनुभव किया था उस्र ही तरह मैं 
भी निन आत्माक़े शुद्ध स्व॒भावको जानकर ममक़ार अदकार रृटित 
चीतराग चार्िरूप प्रमताभावमें उहरकर अपने शुद्ध आत्माके 
सिवाय सर्वे चेतन अचेतन व मिश्र पदार्थोमें ममताओ त्यागता 
है । और आत्मस्थ होता हुआ साम्यरस्का पान करता हू | पहले 
सदाराजने नो थ्तिज्ञा की थी उसीझे यहातक व्याख्यान करते 
+ हे निर्वाह है। इस गन्यक्े वक्ता श्री कुदकुदाचार्य है तथा 
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खुख्य ओता श्री शिवक्रुमार महारान हें दोनों पंचम कालमें हुए 
इस छिये इसी भवसे मोक्षगामी नहीं हैं । इसलिये इनके साम्यमाव 
अंहणकी प्रतिशा आयु क्षयके पीछे नहीं रह सक्ती है, क्योंकि ये 
शरीर छोड़कर स्वगोदि गतियोंमें गए होंगे | प्रतिज्ञाकी पणता 
उनहीकी होती है मिन्‍्होंने रत्नत॒य साथनकर तदभव मोक्ष प्राप्त 
नी है | वे अन॑तकार तक साम्यमावर्में लीन रहेंगे । 
यहां इस प्रवचनप्तार के दो अधिकार कहकर श्री कुन्दकुन्दा- 
चार्यनीने अपने कथनकी प्रतिज्ञाको अच्छी तरह नि्वाहा है। 
य्यह भाव है | 
वास्तव निर्मेमत्चभाव ही परमानंद दायक हे नेप्ता औ 
कुछमद्र आचार्यने सारप्मुंचयमें कहा हैः--- 
निर्मेमर्य पर तत्व॑ निर्ममच्य पर, सुख | 
निर्ममल्व॑ परे बीज मोक्षस्प ऋथिते झुबे: ॥ २३४ ॥ 
निर्ममत्ये सदा सोख्य संसारस्थातिच्छेदनम | 
जायते परमोत्कृष्मात्मन: #स्यथिते सति ॥ २३५ ॥ 
रूमता, स्मूतंधु या करोति सुम्तानस 
ममल्वमावनि्ुक्त यात्यसौ परदम्रस्ययम्‌ ॥ २१३ ॥ | 
व. परतीगिये:ममतासे, दूर रहना परम, तत्त्व है | ममता रहित- 
'पना प्रम सुख है, निर्ममताहीको बुद्धिमाऩोंने मोक्षका उत्तम वीजु 
कहा है | निर्ममता होते हुए निन आत्मामें, जो स्थिर होता है 
उस्तको संप्तारकी स्थितिका, छेदुक परम उत्ड्ट सुख प्राप्त होता है। 
जो भव्य मन प्रम्यक्ती जीव सर्वे प्राणियोंमें सुमता करके ममता 
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इस तरह ज्ञानदशन अधिकारकी समाप्ति करते हुए चौथे” 
स्थलमें दो गाथाएं पृर्ण हुई | 
उत्थानिका-इस तरह निम झुद्धात्माकी भावनारूप मोक्ष- 
माके छवारा मिन्‍होंने सिद्धि पाई है और जो उस मोक्षमागेके 
आराधनेवाले हैं उन सबको इस दर्शन अधिकारकी समाप्तिमें 
मंगलके लिये अथवा अन्थकी अपेक्षा मध्यमें मंगलके लिये उप्त दी 
पदकी इच्छा फरते हुए आचार्य नमस्कार करते हें- 
दंसणसंसुद्धाणं सम्मण्णाणोवज्ञोगज्ुत्ताणं | 
अव्याबाधरदार्ं णमो णमों सिद्धसाहणं ॥ ११६ ॥ 
सम्पन्दरीनतंशुद्धेभ्य: सम्यग्शानोपश्रीगयुक्तेम्य: | 
अव्याबाघरतेभ्यो नमो नमो सिद्धसाधुम्य:ः ॥ ११३ ॥ 
अन्वय सहित सामान्याथः-(दैसग्ससुद्धाणे) सम्यग्दशनसे 
शुद्ध ( सम्मण्णाणोवनोगजुच्ाण ) व सम्यज्ञानमई उपयोगसे युक्त 
तथा ( अव्वायाघरदां ) अव्याबाध सुखमें झीच ( प्िदपाहण ) 
प्रिडोंकी और साधुओंको (णमों णमो) घारबार नमस्कार हो | 
विशेषार्थे-नो तीन मूढ़ता आदि पत्ची्त दोपोंसे रहित झुद्ध 
सम्यग्डष्टी हैं, व संशयादि दोपोंसे रहित प्म्यग्शानमई उपयोग घारी 
हैं अथवा सम्यग्जञान और निविकृर्प समाधिमें बतनेवाले बीतराग 
चरित्र सहित हैं तथा सम्यग्ज्ञान आदिकी भावनासे उत्पन्न अन्या 
चाघ तथा अनन्त सुखमें छीन हैं ऐसे नो सिद्ध हैं अर्थत्‌ अपने 
आत्माकी प्राप्ति करनेवाले महंत ओर प्िद हैं तथा जो साधु हैं 
अर्थात्‌ मोक्षक साघक आचार्य, उपाय्याय तथा प्लाधु हैं उन सबको 
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मेरा वार वार नमस्कार हो ऐसा कहकर श्री कुन्दकुन्द महारामने 
अपनी उत्कृष्ट भक्ति दिखाई है | 
भावार्थ-इस्त माथामें आचार्यने परम मंगलखरूप पांचों 

परमेछ्ठियोंको नमस्कार किया है। दो दफ़े नगो शब्द कहकर वार 
वार नमत्कार करके अपनी गाढ़भक्ति उनके शुद्ध गुणोंमें दिखलाई 
हैं। भरहंत और प्रिझ तो रलब्रयकी आराषनासे उस्रके पूर्ण 
फलको पाचुके हैं-अनन्तज्ञान दुशन सुख बीयमई हैं। आचार्य, 
उपाध्याय, साधु अभी रत्नन्नयकी आराधना कर रहे हैं परन्तु अब- 
इय अरहंत और सिद्ध होंगे इस्त छिये भावी नेगमनयकी अपेक्षा 
उनके भी थे द्वी विशेषण दिये हें जो अरहँंत व सिद्ोंके दिये” 
हैं। थे भरीध्र दी केवलज्ञानी व अनन्त सुखी होंगे। इस 
दूपरे अध्यायकी पृर्णतामें मंगछाचरण करके आचार्यने यह बतलाया” 
है फ्रि हम सत्रको हरएक कार्यके प्रारम्भमें व अन्तमें इन पंचपर- 
मेछियोंका गुण स्मरण रूप मंगलाचरण करना चाहिये निम्तसे 
हमारे भाव निर्मल हों और हम पापकरमोकों क्षयकर सकें, जो पाप 
करे हमारे कार्यमें बाधक है | पाप क्षयसे हमारा कार्य निर्विध्च 
समाप्त होनायगा | अन्तमें मंगलाचरण करनेसे उनका उपकार स्म- 
रण है व भविष्यके लिये पायोसे बचनेकी भावना है ॥११३॥ 

"इस्त तरदद नमछ्कार गाथा पढित चार स्थछोंमें चौथा विशेष 
अन्तर अधिकार समाप्त हुआ। इस तरह “अत्वित्त णिछिदस्स हि! 
इच्त्यादि ग्यारह गाया तक शुभ, अशुभ, शुद्ध उपयोग इन तीम' 
उपयोगकी मुख्यतासे पहछा विशेष अंतर अधिकार है फिर अप- 
देसो परमाणू पदेसमत्तोय” इत्यादि नो गायाओं तक पुद्ेंके पर-- 
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स्पर बषकी सुख्यतासे दूसरा विशेष अन्तर अधिकार है) फिर 
#अरसमरूव” इत्यादि उन्नीस़ गाथा तक जीवका पुद्ठल कमोके 
साथ बंध कथनकी मुख्यतासे तीप्तरा विशेष अतर अधिकार है 
फिर“ ण चयदि जो दु मसत्ति” इत्यादि बारह गायाओ तक विशेष 
भेदुभायनाओी चूलिकारृप व्याख्यान है ऐप्ता चौथा चारित्र विशेषका 
जतर अधिफार है इस तरह ब्वयावन गाथाओसे चार विशेष जतर 
अधिकारोसे विशेष भेद्भावना नामक चौथा अतर अधिकार पूर्ण हुआ। 
इध ताद श्री जयप्रेनाचाये छत तात्पयवृत्तिमें “ तम्हा 
दूप्॒ण माई ” इत्यादि पेंतीपर गाथाओ तक प़ामान्य ज्षेयक्रा व्या- 
ख्यान है फिर “दव्व जीव” इत्यादि उन्नीस़ गाथाओं तक जीव 
पुक्ठछ्घमादि मेदसे विशेष ज्ेयक व्याज्यान हे फिर “ प्पदेसेहि. 
समग्गो” इत्यादि आद गाथाओं तक सामल्य भेद्भावना है पश्चात 
:अत्थित्तणिच्छिदस्सृहि ” इत्यादि इक्यावन गाथाओं तक विशेष 
मभेदमावना दै इस तरह चार अतर अधिकारोंमें एक्सी तेरह गाथा 
जोमे मम्बम्तशन नामक अधिकार अथवा ज्ञेपाधिक/र नामझा 
दूसरा महाधिरार पमाप्त हुआ ॥| 
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पहले अधिकारमे आचायने ज्ञाव और सुखकी महिमा बताई 
थी ऊि स्त्राभाविक शुद्ध ज्ञान और शुद्ध सुस आत्माक़ी ही सपत्ति 
है-ये दी उपादेय है! इस दूधरे अधिफारमें उप्त स्वभावरी प्राप्तिके 
लिये मिन२ तत्वोंका शुद्धान करना जरूरी हे उनफा स्वरूप का 
है क्योकि विना वेस्तुके स्वरूपझो नाने त्यागने योग्यका त्याग 
और ग्रहण करने योग्यका ग्रहण नहीं हो प्रक्ता है | इस्त शेय 
अधिफारमें पहले ही द्वव्यका सामान्य स्रुप है हि द्रव्य सत्‌ 
सरूप है, सतासे अभिन्न है इससे अनादि अनंत है-न कभी प्दा 
हुआ व न कभी नप्ट होगा।इस कथनसे इस जगतऊ़ी हब्य अपेक्षा 
नित्त्यता च अफत्रिमता दिखाई है | फिर बताया है कि वह सत्‌ 
रूप ब्रव्य कृटस्थ निक्त्य नदी है उप्तमें गुण और पायें होते है | 
शुण सदा बने रहते है. इससे भौव्य है । गुणोंमे जो अवस्थाए 
पलठती है ये जनित्य हैं अथात्‌ उत्पाद व्ययरूप है | मिप्त समय 
कोई अवस्था पेदा होती हे उप्ती समय पिछली अवस्थाक्रा व्यय 
या नाश होता है मूल द्रव्य बना रहता है | इससे द्रव्य उत्पाद 
व्यय ध्रीव्य स्वरूप भी है। फिर यह बताया है क्रि द्वव्य और 
युणोंका तथा पर्याथोझा अदेशोकी अपेक्षा एकपना है। मितना बडा 
द्रव्य है उसीमे ही शुणपयायें होती ह-उनकी सत्ता द्वव्यसे जुदी 
नहीं मिल सक्ती है तथापि स़ज्ञा सख्या रक्षण प्रयोगनकी अपेक्षा 
द्रब्प सुणीम और उस्तके गुण पर्यायोमें परस्पर भेद है। इस्त लिये 
द्रव्य भेदामेद स्वरूप है | फिर नीवका ढेष्ठात देकर रपष्ट झिया 
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है कि एक जीव मनुष्य पर्योयसे देव पर्यायमें गया वहां यद्यपि 
पर्योय बदली है परतु जीव द्रव्यने अपना लीवत्व नहीं छोडा इस 
तरह द्वव्यक्नी अपेक्षा जीवका देव होना सत्‌ उत्पाद है| तथा यदि 
पर्षोयकी अपेक्षा देखे तो जो मनुष्य था वह दूसरे ही स्वमावकी 
हिये हुए था अब जो देव हुआ हुआ दह दूसरे ही खमावको | 
"लिये हुए है इस तरह भिन्नताकी अपेक्षा मनुप्यसे देव होना असत्‌ 
उत्पाद है | इस तरह बताया है कि द्वव्य किस्ती अपेक्षा एककूप 
च्य किसी अपेक्षा अन्यरूप है-एक ही समयमें दो स्वभाव द्रव्यमें 
पाए जे हैं जेसे अस्तिनास्तिप्वभाव | दछ्वत्य जपने हव्यादि चतु- 
'टयसे अस्ति खरूप है परंतु उसकी सत्तामें परद्धव्यादि चतुप्टय 
नहीं है. इस लिये परकी अपेक्षा नास्ति स्वरूप है | इस अस्ति 
नास्तिको समझानेके छिये सप्तमंग वाणीका खरूप बताया है 
'कि द्रव्य किप्ती अपेक्षा अर्थात्‌ खद्गव्यादिकी अपेक्षा अत्त्ति 
रूप है, परद्वव्यादिकी अपेक्षा नास्तिरूप है, (क समयमें वचनसे 
न कहे मानेक्री अपेक्षा अवक्तव्य स्वरूप है | दोनों खभावोंको 
ऋमसे कहें तो अस्तिनास्ति खरूप है! | कर्थचित्‌ अवक्तव्य और 
वक्तव्यकी अपेक्षा कहें तो द्रव्य अस्ति अवक्तव्य खरूप है नास्ति 
अवक्तव्य खरूप है तथा अत्तिनास्ति अवक्तव्य खरूप है। इस 
त्तरह नित्य, अनिल, तथा मेद अभेद कोई भी दो विरोधी स्वभा- 
चोंडो एक छम्पमें प्मझानेके लिये सात सेगसे समझा या समझाया 
जआपक्ता है १ 

फिर कहा है कि कमोके वन्‍्धके फरारण यह जीव सेपारमें 
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करता है। मीव परिणामी है इससे उसके परिणाम द्वोते हैं। जीव 
भावोंका कर्ता है, मार्वोका निमित्त पाकर जो द्वव्य कम बंध जाते हैं-- 
उनका कर्ता नहीं है | इस तरह जात्मा अपने ही झुद्ध व जशुद 
सावोंका कर्ता है ऐसा बढ़कर उसकी चेतनाके तीन मेद बताए हैं 
ज्ञानचेतवा, कमेचेतना तथा कर्मफलचेतना | जहां जपने झुद्ध श्ञानका 
ही जजुमव किया नावे वह शानचेतना है जो मुख्यदासे फेवलज्ञानीके * 
होती है। जहां जशुम, शुभ व शुद्ध उपयोगमें वर्तनरूप कर्मेका अनुभव 
हो वह फर्मचेतना है, यह यथायोग्य छद्मस्थेके होती है | जहां 
कमेकें फल सुख तथा दुःखका जनुभव किया जावे यह क्मफलचे- 
तना है, यह चुढिपुवेक अनुभवकी अपेक्षा सर्वे संसतारी जीवोके प्रमत्त 
गुणस्यानतक है । फिर कद्दा है कि जब यह आत्मा अपने शुरू 
स्वभावमें परिणमन करता है तब यह आत्मा आप ही करता, कर्म, 
करण तथा फल्रूप होता है। इस तरह द्ृव्यका सामान्य स्वरूप 
कहकर फिर छः द्रव्योंका विस्तारसे वर्णन है | उनमें जीव पुद्ठऊ 
सेसारमें हलनचठन क्रिया करते हैं शेष चार द्व्य अक्रिय हैं । 
जीवादि अमूर्तीक हें उनके गुण भी अमूर्तीक हें | पुद्ुछ मूर्तीक है 
इससे उसके गुण भी मूर्तीक हैं | पुद्ठलमें र्पशी, रस, गंघ, वणे है 
इससे मूर्तीक है | पुद्वकेकि सृक्टम तथा स्थृूछ अमेक परिणमन हैं- 
शब्द जादि पुद्लकी ही पर्याय है | कर्मेबगंणा भी सूक्ष्म पुद्ठल 
है। फिर धर्मद्रत्यका जीव पुदूछोंको गमनमें उपकार, अपमेका 
उनकी स्थितिमें उपकार जाकाशका सर्वको जबगाह देना उपकार, 
काडमा सर्वेके पल्टाना ऐसा उपकार बताया है | फ़िर क्षाकू एक 
प्रदेशी अभिरापी होनेसे अप्रदेशी है, शेष पांच द्रव्य वहु अ्रदेशी 
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होनेसे कायवान है ऐसा बदायाहै। फिर कालद्वव्यके मुण पर्थोयको 


जेच्छी, तरह स्पष्ट "किया है. तथा सिद्ध किया दे कि एक समय 
कालाए द्वव्यकी पर्याय है | यदि काछाणु न॑ द्वीता ती समयरूप 
व्यवहार काल नहीं होसक्ता था| फिर तियक्‌ प्रच॑ंय तथा ्क्व्व 
प्रंचयका स्वरूप बतायाहै कि जो द्रव्य बहु प्रदेशी है उनके विस्तार 
रूप प्रदेश के समृहकों तिथऊ प्रचय उहते है । सब द्रव्योमें समय समय 
जौपयीर्य होती है उन पर्योयोके समृह्क्ी ऊध्वे प्रचय कहते है। फिर 
यह बताया दे कि मिस्ते एक भी प्रदेश न होगा वह द्रव्ज नहीं हो 
संक्ता वह शुत्य होगा | आकार बिना मिसी भी वस्तुकी सत्ता नही रह 
सक्ती है | इस तरह छ द्रव्योका खरूप दिखाते हुए बिशेष शैयोंका 
कर्षन क्या-आगे दिखलाया है कि ससतारी जीव किसी भी शरीरमें 
आयु श्वासोश्वास इढ्रिय तथा बछ ऐसे चार॑ व्यवहार प्रोणोक 
निमित्तसे नीते रहते है | इन प्राणोंके ढारा मोह रागद्वेपसे वतन 
चरते हुए कर्मोके फठसो भोगते दे फिर नवीन ब्रव्यकमोफ़ों बोध 
लेते है। फिर यह बताया है कि जबतक यह संसारी आत्मा शरीरा 
दिसे ममता नहीं छोडता द्वै तमतक प्राणोका बारबार ग्रहण करना 
मिटता नही अधीत्‌ यह जीव एक भउसे दूसरे भवमें भ्रमण क्रिया 
करता है । परन्तु नो इद्रिययिजयी होकर इन कर्मोके झुम अशुभ 
फलमें रजायमाव न हो जौर अपने आत्माझ्षे ध्यावे तो द्रव्य 
आणोका सनध जवद्य छूट जावे | इस तरह सामान्य भेदज्ञानको 
कहकर विशेष भेदज्ञानकी कहा है कि नरनारकादि अवस्थाए नाम- 
कमेक्रे उदयसे होती है--जीवका स्वभाव नहीं है) जो इस तरह 
वच्तुके स्वभावकी समझता हे वह अन्य अशुद जवस्थाओंमे व 


हे 
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परद्रव्योंमें मोह नहीं करता दे । फिर भात्माक्रे उपयोगकी तीन 

अवृस्थामक्ो बताया है कि यदि इसका उपयोग अरहंतादिकी 

भक्तिमें व दया दान जादिमें लीन होता है तो इसके झुमोपयोग 
होता दै निम्तसे यद्द जीव मुख्यतासे पुण्यकर्मोसे चन्‍्ध जाता है |' 
जब इसका उपयोग इंद्विय विपर्योमें-क्रोधादि कपायोंमें उलझा होता 
है तथा दुष्ट चित्त, दु्ट चचन, दुष्ट फायचेष्टा, हिंसा जादि पापों्मे 
फंसा द्वोता है तब उप्तके अश्युभोपयोग होता है भिससे यह जीव 
पापकर्मोकों बांधता है और नव इसके ये दोनों ही उपयोग नहीं होते 
तथ यह सर्वे परदन्योंमें मध्यस्थ होकर अपने शुद्ध॑त्माको ध्याता हुआ 
यद्द वियारता है कि में शरीर वचन मनसे मित्र हँ-न में निश्चयसे 
उनका कर्ता हूं, न करानेवाला हूं, न अनुमोदक हूं थे पुद्वलसे बने 

हुए हैं, में पुद्वलसे भिन्न हूं तब इसके निर्विकल्प समाधि द्वोती है. 
उप्त प्मय यद्द जीव शुद्धोपयोगी होता है। यही शुद्धोपयोग बंधसे 
छुड़ानेवाला है | यहां प्रकरण पाकर यह कहा है कि पुद्ठलके परमा- 

णुओंका दो गरुणांश अधिक स्निग्पता या रूक्षताक्े होनेपर परस्पर बघ 
होनाता है। इसी बंघके कारणसे औदारिक, कार्माण आदि शरीरोक्े 

स्ऊंघ बनते हैं | यह छोक सूक्ष्म कार्माण वर्गणाओसे सबे तरफ भरा 

हुआ है। थे स्पैत्रं जी वफे जशुछू उपयोगका निमित्त पाकर ज्ञाना- 
वरणादि कम रूप होनाते हैं। उन्ही कमोके उदयसे चार गतियोंमें 
शरीर व इंद्रियं आदि बनती । इप्तनकारण यह जात्मा किप्ती 

भी तरह खमावसे शरीर व द्वव्य कर्मोका कर्ता नहीं है-वे मिन्न 
हें, भात्य मित्र है । गात्मा अपूर्दीक है, चेवम्य युणमई है, ईंडि- 

योंके द्वारा ग्रहण योग्य नहीं है, किन्तु स्वानुभवगम्य है। _ 

रु न्हैः 
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. फिर यह बताया है कि जात्माके साथ जो कर्मोका बन्‍्ध 
होता है सो अप्तम्भव नहीं है | मैसे आत्मा रागडेपपूर्वक मूर्तीक 
द्रब्योंकी जानकर ग्रहण करता है वेसे रागहेपसे बन्‍्ध भी होनाता 
है | जैसे मादक पदार्थ नड़ होनेपर भी आत्माक्े श्ञानमें विकार 
कर देता दै चेसे मूर्तीक कर्म भी अश्ुद्ध आत्मामें विकार कर देते 
हैं। बाएतबमें बंघके तीस भेद हैं| मीबके रागादि निमितसे पुरवेब्दद 
घुद्धकोंके साथ नए फ्र्मेपुद्वलोंका स्निग्ध रुक्ष गुणके द्वारा बंध होता 
है इसको पुहुछवंध कहते हैं। जीवका रागादिरूप परिणमन सो 
जीवभंध है | तथा. आत्माके प्रदेशोंमें अनन्तानन्त कम पुद्धकोंका 
परस्पर अपगाहरूप रहना सो जीव पुद्टलबन्ध या उप्यवन्ध है। 
यदि यह जीव रागी, छेपी/ मोही न हो तो कोई भी बन्ध न हो। 
रागी कर्मोक्ी बांधता है व बीतरागी कम्मोसे छूटता है। इस 
जीवको वेराग्यमाव लानेके लिये शुरू. निश्चयनयके हारा 
विचारना चाहिये कि धथ्वी आदि छःकायके जीवोंकी पयोयें 
जआत्माके समावसे भिन्न हैं अथीत में निश्चयसे एथ्वी आदि 
स्थावर काय तथा त्रप्तकायसे भिन्न शुद चेतन्यमय हैँ । जो 
अज्ञानी आत्माके शुद्ध खमावको नहीं पहचानते हैं. वे, 
अहंकार व ममकार करते हुए अपने रागद्वेप मोह भावके करती हो 
जाते हैं-आात्मा कभी मी पुद्ल कर्मोका कर्ता नहीं होता है। सत्र 
यह्‌ अपने अशुद्ध भाव फ्रता,है तग्र फर्मकी धूल स्वयं चिपट 
जाती हे और जब यह शुद्धभाव करता है तब कमेक्री घूछ आप 
दी छूट जाती दे । जो मुनि दोकर भी शरीरादियमें ममता न छोड़े 
चद कभी भी समताभावरूय भावमुनिपनेकों नहीं पराप्तका है, 
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परन्तु नो ऐसा अनुभव करता है फ्रिन मैं पर रूप ह, न पर मुझ 
रूप है, न में परका ह, न पर मेरा है-मैं तो एक ज्ञायऊ स्वभाव 
ह वही आत्मध्यानी होता है और वही अपने आत्माकों अतींद्विय, 
निराल्म्य, अविनाशी, वीतरागी, ज्ञानदशनमय अनुभय करता है। 
चह अपने एफ शुद्ध आत्मारे श्रुव माने से साप्तारिक सुस्त 
दु ख़, रुपया पप्ता, भाई, पुत्र मित्र, ली, शरीशदिको अपनेसे 
मिन्‍न अनित्त्य जानता है | दम तरह शुद्ध आत्मास भेदज्ञानपुर्वक 
अनुभय परते हुए श्रावकर या मुनि दर्शनमोटज क्षयत्तरके क्षाबिक 
सम्यग्दष्टि होनाता है | फिर यदि श्राबऊ है तो, आयफरे नर्तोंि 
स्वानुभवकरफे चारित्रमोहका वछ घयता है व फ़िर सुनि होकर 
प्मतामायमें लीन हो जाता हे | सुनि महाराज पहले धघर्मध्यानसे 
फिर क्षपफ्नेणी चढ शुझ्रव्यानसे परम वीतरागी द्वोते हुए 
चारित्रमोहफा क्षय फर देते है. पश्चात्‌ तीन घातिया कर्मोश् भी 
नाशरर अनन्त दशन, ज्ञान, वीये तथा अनन्त सुखसे पाऊर 
अरहत परमात्मा हो नाते है | अरहत भगवानरों अय ध्यानव्षा फल 
परमात्मपद प्राप्त दोगया | उनफ्रो अब चित्त निरोध करके किसी 
घ्यान करनेकी जरूरत नहीं रहती है-वे निरन्तर जात्माके शुद्ध 
खभावके भोगमें संगन रहते हुए अन्नीदिय आवनन्दका ही खाद 
लिया करते हैं--उनके रोप कर्मोकी निनरा होती है इससे उनके 
उपचारसे व्यान क्ह्य है| 

अन्तमें आचार्यने बताया है क्रि नो रागहेप छोडफर व 
बीतरागमई सुविपदर्मे ठदृरकर निश्चय रत्नवयमई निम शुद्ध 
आत्माके ध्यान करनेवाले हैं वे छुनि सामान्यकेवली या तीर्मद्वर 
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होकर पड परमात्मा द्वोजाते हैं तव वे अनन्तकालके लिये 
परमसुखी होनाते दें | उन सर्व भूत भविष्य व व॒तैमान पतिडोंको 
हैं उनकी भक्ति करके इसलिये नमस्कार करता हूं कि मैं उनके 
थदपर पहुंच नाऊे तथा मैं उप्त मोक्षमागेको मी बारवार भाव जौर 
द्रव्य नमस्कार करता हूं निप्तते भव्य जीव सिद्धपद पाते हैं| 

इस शैय अधिकारका तात्पर्य यह है कि दरएक भव्य जीवको 
उचित दे कि वह अपने आत्माको व जगतके भीतर विद्यमान छः 
द्वन्योंके स्वमावोंको समझे फिर यह जाने कि मेरा आत्मा क्‍यों 
संसारमें भ्रमण करता है । भ्रमणका कारण कर्मका बंध है। कर्मका 
बंध अपने अशुद्ध रागढ्ेष मोह भावोंसे होता है तथा क्मोसे 
सुक्ति धीतराग भावसे होती है और वह वीतराग भाव भावकर्म, 
द्रव्यकम, नोकर्म रूप सर्वे क्मोसे भिन्‍न शुद्ध आत्माके अनुभवसे 
पद होता है, ऐसा जानकर भेदविज्ञानका अम्याप्त करे कि मैं मित्र 
हूं और ये रागादि प्रव भिन्न हैं | इम भेद विज्ञानके अम्याप्तसे 
द्वी परिणामोंमें विशुद्धता बढ़ जायगी और धीरे २ सर्व मोहका क्षय 
होकर यह्‌ जात्मा शुद्ध हो जायगा। भेदविज्ञानसे ही खात्मातुभव 
या स्वात्मध्यान होता है। आत्मध्यान ही कर्मोको जलाकर आत्माको 
झुद्ध परमात्मा कर देता है | सिद्धिका उपाय एक भेद विज्ञान दै 
ज्ञेसा समयप्तारकरुशमें आचार अमृतचन्द्र महारामने कहा है।--- 

मजवेदूभेदविशानमिदमब्छिन्रधारया | 

तावयाबल्राच्छृत्वा ज्ञानं जाने पतिझने ॥ ५॥ ६॥। 

भेदविश्ञानतः सिद्ध: सिद्धा ये किल केचन | 

तस्तेवाभारठी बदा बद्धा ये कि केचन || ७ ॥ 


द्वितीय खंड [ इ८६ 


भेदरानोच्छलनकलनाच्छुद्धतत्वोपलम्मा- 
द्रागग्रामप्रल्यकरणा कर्मणा खबरेण 
विश्र्तोष परमममलालोकमम्डानमेक, 
|. शान शाने नियनमुद्ित शाश्वतोद्योतमेतत्‌ ॥ ८ ॥ 
भवाथे-घारावाढ़ी लगातार भेदविज्ञानही भावना करते 
रहना चाहिये, उप वक्त तक जय॒तऊ ऊ़ि ज्ञान ज्ञानमें न प्रतिछित 
हो जावे अर्थात्‌ भभतक केवलज्ञान न हो, ब्रावर मेदविज्ञानकी 
भावना करता रहे | माजतक नितने जीव प्रिद्ध हुए है सो सब 
भेदविज्ञानके म्रतापसे सिद्ध हुए हैं और जिनको , भेद विज्ञान 
लाभ नहीं हुआ है वे स्तन बंधे पड़े है | भेदशानके बारवार ढढ़- 
तासे अम्याप्त करनेसे शुद्ध आत्मतत्वक्रा लाभ या ध्यान होता है-- 
झुद्त्मध्यानसे रागठेपका आम नष्ट होनाता है। तय नए कर्मोका 
संवर हो नाता है. तथा पृर्वेकमक्री निनरा द्वोकर परम संतोषको 
रखता हुआ निर्मल प्रकाशमान शुद एक उत्कृष्ट केवलज्ञान निरंतर 
अविनाशीरूपसे म्व्राभाविर ज्ञानमें उद्योतमान रद्दता है।इस 
लिये हरएक भव्य नीवकों अपना नरजन्म दुर्लम जान इसको सफर 
करनेके ढिये स्याह्मदनयके ढारा अनत खमाववाले जीवादि पदा- 
सौंका खरूप मिनवाणीक्ते हार्दिक अम्याप्त व मननसे जान लेना 
चाहिये व नानकर उनपर अटल विश्वाप्त रख$र उनका मनन कर- 
नेके लिये निरन्तर देवभक्ति, सामायिऊ, स्वाघ्याय, गुरुनन सेगत्ति, 
संगम व ढानका अम्याप्त करना चाहिये। इसीके प्रतापसे 
जब निश्चय सम्यग्दशन पाप्त होनाता है तप्र आत्माका भीवर 
झलकाव होता है और अवीन्द्रियआनन्दका खाद आता है । 





६० ] भ्रोप्रवच्चनसारटोका । 


हज 0 शिरकत कप रकम 
इस आनन्दकी बृद्िकि छिये वह सम्यग्डट्ी निराकुछ होनेके 
डिये श्रावकके चारित्रज़ो पाहता हुआ स्वानुभवक्े अम्यासकी 
बढ़ाता रहता है। जब उस आत्मानंदके सम्यक मोगमे परिभ्रहका 
सम्बन्ध बाधऊ प्रतीत होता दे तब सर्वे बख्रादि परिच्रहकों छोड 
भट्टाईंस मूछ गुणको घारकर साधु होनाता है । साधुपदमें शरीर 
मात्रकी आहारपानका भाड़ा दे उप्तके द्वारा जनेक कठिन ३ तप 
करके ध्यानकी शक्तिको बढ़ाता नाता है । आत्मध्यानके पतापसे 
ही यदि तदभव मोक्ष होना होता है तो उत्ती भचसे मुक्त होनाता 
है, नहीं तो स्वगोदिमें जाउर परम्पराय मुक्तिवा छाम करता है। 
यथपि इस पश्चमसालमे यहां भरतक्षेममे मुक्ति नदी दे तथापि 
हम धर्मके प्रतापसे विदेटक्षेत्रमें मनुष्य हो़र शीघ्र दी मुक्त हो 
सक्ते है। अब भी इस्त भरतक्षेत्रमें सातवां गुणस्थान है, मुनि योग्य 
भमध्यान है | इसछिये प्रमाद छोड़ संयमक्री रस्सी पाऊ़र जात्म- 
ध्यानके बरसे मोक्षके अविनाशी महरुमें पहुंचनेका पुरुषाथे करते 
रहना चाहिये | श्री समयप्तारऊ़लशमें कहा हैः--- 
स्थाद्ादयौशल्सुनिश्चछसयमशभ्याम्‌ | 
यो भावयत्यदरइ: स्वमिद्दोपयुक्तः ॥| 
ज्ञायक्रियानयपरस्सरतीजमैनी 
पश्री _त: अयत्ति शृमिमिमास एक: ॥२१॥१ भा 
आयाये-नो स्थाह्ादके ज्ञानमें कुझछ होकर संयम पासमेमें 
निश्रर द्ोता हुआ निरन्तर उपयोग रुगारर अपने आत्मारे 
ध्याता दे वही एफ ज्ञान और चारित्रड्ी परस्पर मित्रताका पत्र 
पता हुआ इस मोक्षमार्गकी मूमिका आश्रय करता है | 


द्वितोय खंड । [ इ्ध्र 


इसलिये इस अन्यके पाठशेंगो उचित हे कि तत्त्वज्ञान 
प्राप्तरर श्रद्याप्तद्वित चारित्र पालने हुए निम्र जात्माक्ा अनुभव 
करें इसीसे ही बर्तमानर्में भी सुस॒ शाति मिलेगी और भविष्य 
जीवन भी सुखदाई होगा। 


इप्त प्रसर श्री कुदकुदाचार्य छूत प्राकृत ग्रन्थफी श्री जब- 
सेनाचार्य छूत सह्झत टीकके अनुस्तार इस प्रवचनसार मद्दा अथके 
दूपरे अध्यायकी भाषाटीज ज्ञेयतत्वप्रदीपिका नाम पुणे हुईं । 


मिती वार्तिऊ़ वदी ८ वि० स० १९८० भुरुपार ता० 
१-१ १-१९२३ | 


३६२ ] श्रीधवचचनसारटोका | 





भाषाकारका कुछ परिचय । 


इन्द्रप्रस्थके निकट है, गुड़गांव शुभ देश । 
फर्रुतनगर सुहावना, घर्मी बस्तत हमेश ॥ १॥ 
अग्रवाल क्षत्री सुकुल, वैश्य कर्मवश जान | 
गोयल गोत्र मद्दानमें, राममछ गुणखान ॥ २ ॥ 
अवध देश लक्ष्मणपुरी, धन कण कंचन पुर । 
चाणिन हित आए नहां, रायमछ चल दूर ॥ ३ ॥ 
चसे तहां उन्नति करी, धन गृह कीति अपार | 
तिन सुत” मंगलसेननी, विद्यागुणमंडार ॥ ४ ॥ 
जैनतत्त्वमर्मी बड़े, अध्यातम रस सार । 
भीवत लख अध्यात्ममयय, समयसार सुखकार ॥ ५ ॥ 
तिनसुत मक्खनलालमी, ग्रहकारममें लीन। 
भायों परम पतिम्रता, ग्रृहरक्षण परबीन॥ ६ ॥ 
चार पुत्र तिनके भए, संतलाऊ वर जाने । 
बतमान व्यापाररत, सुत दारा युत गान || ७॥ 
वृत्तीय पुत्र ऐेसक यही, संज्ञा सीतल धार। 
मात नारायण देविको, अतिप्रिय सेवक सार ॥ ८ ॥ 
विक्रम उन्नि्त पेतिप्ता, जन्‍म सु कार्तिक माप्त | 
मात पिताकी रपासे, धमंप्रेम कुछ भाप्त ॥९॥ 
'किंचित्‌ विद्या पायके, ज्ञानो निनमत सार । 
हुचि बाढ़ी अब्यात्मकी, सुख शांति मेडार॥ १० ॥ 
वत्तिप्त यय अनुमानमें, गृह तनि श्रावक दोय | 


ड्वितोष खंड । - [ ३६४३ 


घर्मे का्यमें चित दियो, आतम्‌ गुण अवलोय ॥ ११ ॥ 
विक्रम अस्सी उनविप्ता, वरपाकार विचार । 

कहां धर्मस्रापन बंढे, यह विचार उर घार॥ १२॥ 
इम्द्रप्स्थके निकट ही, पानीपथ सुखदाय ॥ 
नलपथ भी याकरी कहें, पांडपुराण बताय ॥ १३॥ 
पांडुतनय राना नकुछ, रान फरें इस धाग। 

जैन घमम परमावना, करत अर्थ बृूप काम ॥ १४ ॥ 
प्रमा मगन आनन्दर्मे, व्याधि शोक नह्हिं दोय | 

श्री नेमिनाथके तीर्थमें, निर्वाधा सब लछोय ॥ १५ ॥ 
पानीपथ बहु फालसे, रहो नम्म आबाद। 

जैन ऋृपति हिन्दू घनी, हुए बेमरमाद ॥ १८६ ॥ 
कालचक्रके फेरसे, मुसलमान अधिकार | 

वीर युद्ध या क्षेत्रमें, हुए सुयशकरतार ) १७ ॥ 
प्रन्दांसि छत्बीस सब, सुलतां हबाहीम | 
वावरशाहसे युदू कर, मरो यहां जति भीम ॥ १८ ॥ 
सन्‌ पन्द्रांति छप्पना, द्वीमू हिन्दू बीर। 

संज्ञा विक्रमजणीत घर, घेरो जल्पथ धघीर ॥ १९ ॥ 
अकबर सेना भिड़ गईं, खूब लडो मदघार। 

अन्त सबलरू मागत मयो, जकरर पुन अधिकार ॥ २०॥ 
सन सत्रांतै इकप्तठा, मरहठा दुक जाय। 
पानीपथर्में झड़ गया, बहुविध सेन्य जमाब ॥ २१ ॥ 
झाद अहमदादुरनी, लड़ो बहुत रिसवाय | 
मरहठ भागे तभी, छोड़ खेत जकुछाय ॥ २२ ॥ 


ह४ ] श्रोष्रवचनसारंटीका । 





माहदनी सिंधिया, था बलवान अपार। 
मरह॒ठा दुल लेयक्र, फिर जायो इकवार ॥ २३ ॥ 
कर अधिकार थात्ता लियो, दिहली नप वश कीन । 
बहुतकाल इस्त देशमें, राखी शक्ति प्रवीन ॥ २४ ॥ 
अठारहसे तीनमें, बूटिश कियो अधिकार । 

जेनी जन हां बहु रहें, धन कण कंचनघार ॥ २५ ॥ 
वाईस भिन मंद्रि भले, पुमा शासत्र सुहाय। 
कालदोप सब क्षय गए, नूतन चार रूखाय ॥ २६॥ 
इनमें भी प्राचीन अति, दुर्ग प्मान अर्ूंघ | 
पंचनछत श्री पाश्वेकरो, धाम जनत सब संघ ॥ २७॥ 
तिनमें उन मेद्रिनकी, प्रतिमा हैं प्राचीन । 
कोईएक संवतत विन लखैं, अति प्राचीन ख़लीन ॥ २८॥ 
हिलीय छघु दिहली धनी, सुगनचेद संतलाल । 

कियो महा रुचि पायके, सफ़छ हुओ घन काल ॥ २९, ॥ 
तृतीय बनो बाज़ारमें, अति सुहाय झुभ दाय । 
बनवारी हैं चौधरी, लक्ष्मी सफल कराय॥ ३० ॥ 
चौथा शुभ मंदिर रचो, दुन्दीलाक सुमान। 
नरनारी सत्र देहरे, सेवत घममं महान॥ ३१॥ 
तीनशतक गृह वसरहे, लेनी जअग्गरवाल | 

परम दिगम्बर सब सुखी, नर नारी अर बाछ॒ ॥ ३१ ॥ 
मुखिया बद्रीदासफे, सुत हैं. रक्ष्मीचन्द | 


बीराय पदवी घंरें, धर्मातम सुखकन्द ॥ ३३ ॥ 
हितीय चिरेनीलाल हैं, सरल चित्त धनेवान । 


द्वितीय खंड । * [ इ६५ 





छाझ. परमानन्दुजी, राघेछाऊ महान ॥ ३४ ॥ 
लछाझा मकसूदन सुधी, सुगन्धचन्द वृषधार। 

छाठा भनवारी रहें, सुल्तासिंद सुकार | ३५॥ 
घर्मी पंडित बुछिगय, सिंह कबूछ सुदाय | 

ज्लाता पंडित रामनी, छा सबरहिं सुखदाय ॥ ३६॥ 
पंडित श्री जरदासमी, जीयाढाल प्रवीण। 
पंडित फुलनारी मे, मीखमचन्द अदीन ॥ ३७॥ 
फूलचन्द पंडित सुधी, आदिक जेनीलाऊ | 
विद्यारत रूपचन्दनी, मुनिसुब्रत भीपाल ॥ ३८ ॥. 
जय भगवान सुतत्त्व विद, धर्मी बी०ए० मार | 
जयकुमार उपकार कर, बड़ इस्कूल मंझार ॥ ३९ ॥ 
इन आदिकके प्रेमदश, जलूपथ वर्षोाकार | 
घर्मकथा गोष्टी शुभग, सतसेगतिमें झाक || ४० ॥ 
अवसप्तर पाय * सुहावनो, भाषा रची बनाय | 
ज्ञेयतत्त्वकी दीपिका, प्रवचनप्तार सुहाय ॥ ४१ ॥) 
श्री कुन्दकुन्द ज्ञाता बड़े, सूत्र सुप्राझृत कीन | 

भी सुरी जयसेनकृत, संस्छतबृत्ति प्रवीन | ४२॥ 
ताकी धर अनुकूलता, बालबोध लिख सार। 

निन आतमकी भावना, करी सुमिस् यह घार ॥ ४३ ॥- 
कार्तिक बदि अष्टम दिना, दिवस्त गुरु सुखकार | 

कर समाप्त हर्षित हुओ, रुचि अध्यातम घार॥ ४४ ॥ 
पे सुर्नें नरनारि सब, पावें रुचि अध्यात्म | - 

चढ़ नौका न्यरत्नकी, पार करें निन जात्म | ४५ |. 


३६६ ] श्रीप्रदचनसास्टोका । 





हो प्रकाश या रत्नका, घर घर प्तब संप्तार | 
जासें सब निन आत्मको, पावें रंहस विचार ॥ ४६॥ 
वृद्धि होय या थानकी, जहां अन्ध उत्पाद । 
ईत भीति सब ही टर्लें, क्लेश होय सब्र बाद ॥ ४७ || 
मंगल भी अरहंत हैं, मंगल सिद्ध महान | 
नमत्कार मन बच फरूं, तन नमाय कर ज्ञान ॥ ४८ ॥ 
जाचारज उदल्ञायबर, स्व साध चित लाय | 
परमयमी निनके रमी, गुणप्तागर उर ध्याय॥ ४९॥ 
"परम भावना यह करूँ, सुखी होय संसार | 
छुखसागरमें रमनकर, निमर सुण परखें सार ॥ ९० ॥ 
त्त्तशान सुहावना, परमशांति दातार | 
“शीतछ” भिनका शरण ले, राख हिय सुखकार | ५१ ॥ 


इति ॥ ता० १०११-१३ 


अद्यचारी शीतलप्रसाद, 
पानीपत, जि० करनाल ( पंनाम ) 
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